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અનુવાદકનું નિવેદન 


હં ભણુતો હતો ત્યારથી આપણા દેશની કાવ્યચર્યા વિશે માર 
“સનમાં જિત્તાસા રહ્યા કરી છે, પણુ મતે મંસ્કૃત બહુ ઓછું આવડે છે 
એટલે મૂળ મ્ર'થો વાંચી તેતે સંતોષી શકતો નથી. આથી હું એવી 
માહિતી આપતાં પુસ્તકે નેતા રું છું. આજથી ત્રણેક વર્ષ ઉપર 
શ્રીસુરેન્દ્રનાથ દામમુપ્નનું પ્રસ્‍તુત પુસ્તક મારા હાથમાં આવ્યું. એ 
વાંચતાં વાંચતાં જ મતે થયું કે સંસ્કૃત કાબ્યચર્ચાના પ્રાથમિક પરિચય 
માટે આ પુસ્તક સારું છે, અને જે એતે! અનુવાદ કરવામાં આવે 
તા એ વિષ્યમાં રસ ધરાવનાર અનેકને એ ઉપયોગી થઈ પડે. આથી 
મે' એને અનુવાદ કરવા માંડયો અતે તે તેયાર થઈ ર૨લ્રો એટલે 
થોડા જ વખતમાં આપણી સાહિત્ય પરિષદે તે પ્રગટ કરવાનું પણુ 
સ્વીકાર્યું. આવા શ્રસ્્રીય ગ્ર'થો। માટે પ્રકાશકો મળવા મુસ્કેલ હેય છે. 
આ પુસ્તકનું પ્રકાશન હાથ ધરવા માટે હું સાહિત્ય પરિષદનો અંતરથી 
આભાર માનું છું. 


ત્રેયના [વેષષ અતે નિરૃપણુપદ્દેતિ વિશે તે! વિદ્દાન ગ્ર'થકાર 
મહાશયે પોતે જ પ્રસ્તાવનામાં કહેલું છે, એટલે એ વિશે મારે કંઈ 
કહેવાનું રહેતું નથી. પણુ અનુવાદ વિશે ખે શખ્ટ્રો કહેવાની મને 
જરૂર લાગે છે. ગ્ર'યતે। વિષય જ એવે છે કે ભાષા જર્‌ા ભારે રહે. 
વળી કેટલીક જગ્યાએ તો વિચાર સમજવા માટે પણુ મહેનત કરવી 
પડે છે. મૂળી બંમાળી મ્રથથમાં છાપતી ભૂલે! ધણુ હોવાથી મે કક્પેતરા 
પાઠે સાચા જ છે એની, અને કેટલીક જગ્યાએ હું જે સમન્યે ખું 
તે બરાબર છે એતી ખાત્રી કરવા ખાતર હું આખો અનુવાદ સુ. 
“શ્રી રામનારાયણુ વિશ્વતાય પાઠેક સાથે વાંચી ગયે. અતે ત્યાર પછી 
"જે જે રકા અપરા ગૂચ રહી તે બધી ભેમી કીને મે ત્રદ્દેય 


દ 


શી દાસગુષ્ત મહાશયને પત્ર લખ્યે।. તેમની તબિયત સારી નરેોતી!. 
દૃષ્ટિ ક્ષીણુ થઈ ગયેલી છે, છતાં ખૂબ મહેનત લઈને તેમણે મારી' 
અધી શ્વરકાઓનું વિગતે સમાધાન કર્યું. આને અંગે એમના સૌજન્યને. 
સને જે પરિચય ચયે તેતે હું મારા જીવનની એક મહામૂલી સ્મૃતિ 
સમજું છું, અને વાચક્રોને પણુ એના ભાગીદાર બનાવવા એમને 
એ આખે પત્ર નીચે ઉતારું છું. 
રજની સેન રેડ, કાલીધાટ, 
કલકત્તા, તા. ૭-૧૨-૪૭ 
સહાશય, 
પ્રતિનમસ્કારપૂર્વીક નિવેદન એ કે આપને ૪-૧૦-૪૩ તારીખને 
પત્ર કલકત્તાથી આગ્રા પાછે મોકલવામાં આવ્યા હતો. હું માંદો 
થઈને હવાફેર માટે ત્યારે આગ્રા ગયો! હતો. ત્યારે મારી પાસે 
“ાવ્યવિચાર' પુસ્તક હતું નહિ. હું થોડા દિવસ માટે કલકત્તા આવ્યે 
જું, પર'તુ હજ દું અત્યંત માંદો છું. ફરીથી ૧૮ મી તારીખે એક 
સાસ માટે આગ્રા જવાતે। છું. એટલા માટે આપના પત્રતે। ઉત્તર 
આપતાં આટલે વિલંખ થયો છે તે ખદલ મને ક્ષમા કરશે. માર્‌ 
પુસ્તક આપને ગમ્યું છે એ જાણીને હું અત્યંત ખુશ થયે! છું. આપે 
એને અનુવાદ કર્યો છે અને ગુજરાતી સાહિત્ય પશ્ષિદે એના પ્રકા- 
ઢ્રનને ભાર લેવાની તેયારી ખતાવી છે, એથી ડું પાતાતે સંમાનિત 
માનું છું. આપને જે પરિચય આપે આપ્યો છે તે ઉપરથી આપતી 
અનુવાદમાં રૃચિ અતે દક્ષતા નનેઈને વિસ્મિત થયે! છું. મારી એક. 
આંખે હું જેઈ શકતા નથી, છેલ્લાં ખાર વર્સ થયાં જે કાંઈ મે 
લખ્યું છે, તે ખધું જ લહિયાદ્દારા. ધણીવાર સુરિક્ષિત લહિયા 
મળતા નથી, પ્રક વગેરે સુધારવાનું મોટે ભાગે મારાં વિદ્યાર્યોવિધ્ાચિ- 
નીએ જ કરે છે. ડું પોતે જતો હોત તો એના કરતાં સારાં જેઈ 
શ્રકત એવું અભિમાન સને નથી, પરતુ તોયે એ એક ખહાતું તો. 
છે જ, આ પત્રની સાથે ન્નેડેલાં વધારાનાં પાનાંમાં મે આપની. 


ત 


શંકાએનું સમાધાન કરવાને પ્રયત્ન કર્યો છે; કરી શકયે। છું કે નહિ 
તેની મને ખખર્‌ નથી. “અધ્યાપક' નામે મારી એક નવી નવલકયા 
જાન્યુઆરી માસમાં મિત્ર એ'ડ ધોષ, ૧૦ શ્યામાચરણુ દે સ્ટ્રોટ તરફથી 
પ્રગટ થવાની છે. મંભવિત હોય તો પુસ્તક વાંચી નેને. આ 
પુરતકના અનુવાદની પ૨વાનગી મારે મિત્ર એડ ધેોષતે પત્ર લખવે 
ઉચિત છે, કારણુ તેઓ જ એ પુસ્તકના પ્રકાશક છે. મારી બંગાળીમાં 
લખેલી ધણી ચેોપડીએ। એમણે પ્રગટ કરી છે. એ જ. 
ભવદીય 
ગુણુમુગ્ધ શુભાકાંદ્ષી 
શ્રીસુરેન્દ્રનાથ દાસગુપ્ન 

મૂળ પુરતકમાં એક પણુ પાદટીપ નથી. પણુ મને જ્યાં ન્યાં 
શંકા પડી અને જેનું એમણું સમાધાન ટેયુ, ત્યાં ત્યાં એમના પત્રને! 
ઉપચેગ કરીને વસતુ સપણ કરવા ખાતર મે પોતે પાદ્ટીપો ઉમેરી 
છે, અને તેની નીચે મ્રથકારનું નામ લખ્યું છે. કેટલેક સ્થાને મે' 
પણુ પાદટીપો ઉમેરી છે અતે ત્યાં અતુવાદકનું નામ મૂકયું છે. મૂળ 
ગ્ર'થમાં ઉદાહરણુમાં આપેલા #લેકેને। બંગાળી અનુવાદ આપ્યો છે 
ત્યાં મેં પણુ સમ*લેકી અતુવાદ આપ્યો! છે. પણુ પાછળથી એમણે 
અનુવાદ આપ્યા જ નથી ત્યાં પણુ મે' કસમાં ગધ અનુવાદ ભમેર્યો 
છે, તે એ હેતુથી કે ચાલુ ચર્ચા બરાબર સમજી શકાય. ન્યાં એમણે 
પોતે જ લખાણુમાં *લેોકનેો અનુવાદ કે સાર આપી દીધો હેય, ત્યાં 
મે અનુવાદ આપવાની જરૂર જેઈ નથી. વળી કેટલીક જગ્યાએ 
મૂળમાં સંસ્કૃત *લેકેો આપેલા નથી, પણુ બંગાળી ભ્રાવાનુવાદ જ 
આપેલે છે, તેવે સ્થળે મે ગુજરાતી અનુવાદ આપી નીચે પાદટીપમાં 
સંસ્કૃત *લેકે। ઉતારેલા છે. 

મૂળ બંગાળી ગ્રથમાં છાપની ભૂલે ઘણી છે, એ હું ઉપર 
કેહી ગયો. આને લીધે સંસ્કૃત વચને।માં ધણે ઠેકાણે અશુદ્ધ પાઠે। 
રહેલા છે, અને તે ખધા અહીં ખેસીને સુધારવા મારે માટે 


હ 


અશકય હતું. આમ છતાં ન્યાં ન્યાં ડું મૂળ ત્રથા જેઈને ખાત્રો 
કરી શકથે ત્યાં ત્યાં મે પાઠે સુધાર્યા છે. ખીજે જેવા હતા તેવા 
રહેવા દીધા છે. દા. ત. પા. ૧૬૩ તે અંતે જે સંસ્કૃત ઉતારે! છે 
તેમાં શ્રી. ઝળકીકરની કાવ્યપ્રકાશની આજત્તિમાં વા૧નારતતયા છે ત્યાં 
અહોં વાલનાહમજલયા છે. ઝળકોકરમાં સજઝતટટ્યતંવારમાંગણા છે, ત્યાં 
અહીં સવ્જ્ટટ્યલવાટ્માગા છે, અને છેવટની ત્રણુ લીટીઓમાં ઝળ- 
'૪ીકરમાં જ્યાં ફવ છે ત્યાં અહીં ળ્વ છે. આ પાઠ મે' રશુહિપત્રમાં 
'સુધારી લીધા છે. પણુ પા. ૧૫૭ ઉપર શ્રીર્શુકુકનું જે વચન ઉતાર્યું 
'છે, તેનો પાઠે શ્રો ઝળકીકરની કાવ્યપ્રકાશતી આજૃત્તિમાંના પાઠ સાથે 
'સળત્તો આવતો! નથી. છતાં ખીશ્ન કોઈ ત્રથમાં એ વચત જ્નેઈને પૂરી 
"ખાત્રો કરી શકયો! નથી એટલે તે મે તેમ જ રહેવા દીધો છે. એ જ 
પ્રમાણે પા. ર૭૬ ઉપરના ફ્રેંચ ફકરામાં પણુ છાપની ભૂલે। હતી. તે 
ખધી સુધારીઃ આપવા માટે હું મારા જૂના અધ્યાપક શ્રી બાખુરાવ 
દોકોરને। ત્રઘણી છું. આખા પુસ્તકમાં અતેક પ્રકારે મદદ કરવા બદલ 
હું શ્રી. ૨1. વિ. પાઠેક, ત્રી. નલિન ભટ્ટ વગેરેતો આભારી છું. આ 
'ઉપરાંત અધ્યાપક મ્રી ય. મે. ત્રિલ્લોકેકર તથ! ભાઈ શ્રી સુરેન્દ્ર 
પટેલની મદદનો પણુ હું સાભાર સ્વીકાર ડરું છું. 

ગ્રંથતે અંતે પ્રકરણુવાર વિષયસૂચિ એટલા વિસ્તારથી આપવામાં 
આવેલી છે કે એ ઉપરાંત બીજી સૂંચ આપવાની મે જરૂર જેઈ 
નથી. શ્લેકસૂથિમાં મે' ચરણનો પણુ સમાવેશ કરી લીધો છે એ 
'ઉઊપયોગ કરનાર સહેજે જેઈ શકશે. 

અંતે વાચક્રાતે નષ્રજાવે એટલી વિતંતી કરવાની કે છ૭ાપતી 
'સહતવની ભૂલોનું શુદ્ધિપત્ર શરૂઆતમાં આપ્યું છે, તે પ્રમાણે સુધાર! 
કરી લઈને પછી જ પુસ્તક વાંચવાનું શર્‌ કરશે. આ ગુટિ માટે હું 
સાનો ક્ષમા યાચું છું. 
વલસાડ, નગીનદ્દાસ પારેખ 
જ૮-૪૪ 


ગ્રંથકાર-પરિચય 


વિશ્વવિખ્યાત ડોકટર સુરેન્દ્રનાથ દાસમુપ્નો જન્મ ૧૮૮૭ માં 
“ચયા હતે. એમના વંશમાં મંસ્કૃતતો અભ્યાસ વંશપરંપરાથી ચાલતો 
આવ્યા હતો એટલે એમણે પણુ નાનપણુથી જ એમાં અનન્ય- 
સાધારણુ પ્રતિભ્રાનો પરિચય આપ્યે। હતો. ૧૯૦૬માં એખ સંસ્કૃત 
ભાષામાં આનસૈ લઈતે ખી. એ. થયા. અતે ૧૯૦૮માં સંસ્કૃતમાં 
અને ૧૯૧૦માં પાશ્ચાત્ય દર્શનમાં એમ. એ. યયા. ૧૯૧૬માં એમને 
' ત્રિકિથિ પ્રાઈઝ ' મળ્યું. ત્યારપછી ચાર પાંચ વરસમાં જ કલકત્તા 
વિશ્વવિઘાલય તરફથી ભારતીય દરીનમાં અતે કેમ્ભિજ વિશ્વવિદ્યાલય 
તરફથી આધુનિક યુરોપીય દર્શનમાં એમતે ડૉકકટરતી પદવી મળી. 
૧૯૧૧થી માંડીને ૧૬ વર્ષ સુધી એમણે ચટ્ટત્રામ કૉલેજના સંસ્કૃતના 
સુખ્ય અધ્યાપકનું પદ શેભાવ્યું. ૧૯૨૦થી ૧૯૨૨ સુધી એઓ 
'"ૃસ્થિજ વિશ્વવિધાલયના અધ્યાપક નિમાયા, ત્યારપછી ત્રખુ વર્ષ સુધી 
કૂરીથી એમણે ચટ્ટમ્રામ કોલેજના સહકારી અખ્યાપક તરીકે કામ કકે. 
અને પછી પ્રેસિડેન્સી કોલેજમાં પાશ્ચાત્ય દર્સનના મુખ્ય અખ્યાપક 
તરીકે એમને પમંદ કરવામાં આવ્યા ત્યારથી એએ વિશ્વવિધાલયમાં 
અધ્યાપન કાર્ય કરતા આવ્યા છે. ૧૯૨૪માં એમતે આઈ. ઈ. એસ. માં 
લેવામાં આવ્યા. ૧૯૩૧માં એએ સંસ્કૃત કોલેજના અધ્યક્ષ અતે 
નિખિલ બંગ સંસ્કૃત સભાના મંત્રી નિમાયા, ૧૯૩૮માં રોમના 
વિશ્વવિધાલયે એમને ડી. લિટ. ની પદવી આપી, અને એ જ વરચે 
-એમતે રોયલ સે।સાયટી આવ લિટરૅચરના સભ્ય ખતાવવામાં આવ્યા 
“વળી પોલાંડતી એકેડેમી આવ સાયન્‍્સતા પણુ એઓ માનતીય સભ્ય 


૧૦ 


ચૂ'ટાયા. એએ કલકત્તા વિશ્વવિધ્રાલલની સેનેટ અને સિન્ડિકેટના સભ્ય 
અને હિંદની લગભગ બધી જ વિધાપીઠેના પરીક્ષક છે. ૧૯૨૧માં 
પારીસમાં મળેલી દર્શન મહાસભા ( ફ્લાસોકિકલ કોગ્રેસ )માં તેઓ 
%*મ્થિજના પ્રતિનિધિરૂપે હાજર હતા. અને નેપલ્સ અતે ઠાર્વ્ડમાં 
આંતરરાષ્ટ્રીય દર્રીન સભામાં એએ। બંગાળના કેળવણી ખાતાના 
અને કલડત્તા વિશ્ચવિધાલયના પ્રતિનિધિરૂપે ગયા હતા. ૧૯૨૬માં એમણે 
હૅરિસ ફૂાઉન્ડેશન વ્યાખ્યાને આપ્યાં. એ ઉપરાંત ન્યૂયોર્ક, કોલંબિયા, 
ચિકાગો, ઇલિનોય, રૈ।મ, મિલાન, વિચેના વગેરે અસંખ્ય વિશ્વ- 
વિધાલયેમાં જુદેજુદે સમયે વ્યાખ્યાન આપવા માટે એસતે ખોલાવવામાં 
આવ્યા હતા. ૧૯૩૬માં લંડનની ધર્ષપશિષદમાં એએ લારતના 
પ્રતિનિધિરૂપે ગયા હતા, અને એ જ વર્ષે ભારતની દર્શન સભાના 
પ્રમુખ પણુ થયા હતા. એમને લખેલે। ભોરતીય દર્શનતે ઇતહાસઃ 
(ત્રણુ ભાગ ) સર્વત્ર પ્રમાણુભૂત ગ્રંથ લેખાય છે. બંગાળીમાં પણુ 
એમણે અનેક ગ્રંથે। લખેલા છેઃ રવિદીપિતા, દાશેૈનિકી, સાહિત્ય-પર્ચિય, 
ક્ષણુલેખા, અધ્યાપક, આયુર્વેદ વગેરે. 


ન૪૯૧ 
ટત 


ગશ્રંથકારની પ્રસ્તાવનામાંથી 


ભ્રતથી માંડીને વિશ્વનાથ ચક્રવર્તી સુધી અથવા જગન્તાચ” 
સુધી આપણા દેશમાં સાહિત્યવિચાર સંબંધે જે જે ચર્ચા સંસ્કૃત અલ'કાર- - 
ગ્રંથોમાં ન્નેવામાં આવે છે, તેવી ચર્ચા બીજ કેઈ પણુ ભાષામાં આજ 
સુધીમાં યઈ હેય એવું અમારા જણુવામાં નથી અંગ્રેજમાં અથવા 
ફેંચમાં સાહિત્યવિચારની અનેકવિધ ચર્ચા નનેવામાં આવે છે. તો 
પષુ ધણા વિષયોમાં તે આપણુ દેશના સાહિત્યવિચાર જેવી સુક્ષ્મ 
અને ગંભીર નથી, અને આપણા દેશના સાહિત્યવિચારમાં જે જે 
વિષયની ચર્ચા છે, તે તે વિષય સંબંધે યુરોપીય કાવ્યવિચાર-ગ્રંથેમાં 
તેને મળતી ચર્ચા જવામાં આવતી નથી. એટલા માટે, સાહિત્ય-રસિક 
વ્યક્તિ માત્રે આપણા। દેશનો કાબ્યવિચાર-પહ્દતિથી પશ્ચિત રહેવાની 
જરર છે. પાઠરાળાના પંડિત મહારાયો સાધારણુ રીતે વિશ્ચનાથના 
સાહિત્યદર્પણ્નો, કદાચ મમ્મટના કાવ્યપ્રકાશને। અને દ'ડીના કાવ્યાદર્શનો' 
પરિચય મેળવે છે. પરતુ પઠનપાઠનની વ્યવસ્થા ન હેોવાતે કારણે 
પ્રાચીનકાળથી અલ કાર્‌ સાહિત્ય માર્કૂતે જે કાવ્યવિચાર-પદ્દતિઃ 
નિર્માણુ થઈ છે, તેના યથાર્થ સ્વરૂપથી સમમ્રપણે મેટે ભાગે તેએ! 
માહીતગાર થઈ શકતા નથી. આપણા દેશના સંસ્કૃતના એમ. એ. ઓની 
પણુ ધણે ભાગે એ જ દરા હેય છે. બંતે વગમાં કદાચ ખે ચાર જણુ 
વિશેષર્‌ા! હશે, તેમને આપણે અનાયાસે જ બાદ કરી શ્રકીએ. 
બંગાળી ભ્રાષામાં આજકાલ જે સાહિત્યસમાલેચના ન્ેવામાં આવે 
છે, તેમાં પણુ વિશ્વનાથે અને મમ્મટે રસ સંબંધે ચર્ચેલા વિષયની. 
સાથે ચાલુ અંગ્રેજ સમાલેોચના-ગ્રેથોમાંથી થોડું ઉતારેલું ન્નેવામાં 
આવે છે. અંગ્રેજમાં ડો. સુશ્ચીલકુમાર દે, કાણે, જેક્રેબી, શેવાની, . 


૧૨ 


“વગેરેએ અલંકારશ્ચારમ સંબંધે પુષ્કળ ગંભીર ચર્ચા કરી છે; પરંતુ 
" ત્તેમની એ બધી ચર્ચામાં કાવ્યવિચાર-પદ્દતિ ઉપર પ્રધાનભ્રાવે દષ્ટિ 
શાખવામાં આવી છે, એવું મને લાગતું નથી. બંગાળી ભાષામાં પષુ 
શ્રીયુકત અતુલચંદ્ર ગુપ્ત મહાશયના “ કાબ્યજિજ્ઞાસા' નામના નાના 
પુસ્તક સિવાય ખીજી 'ાઈપેણુ વિશેષ ચર્ચા ચઈ હોય એવું મારી 
જાણુમાં નથી. અનેક કામોની ધમાચકડીમાં એક વખતે અરધા મહિ- 
નાની ફુરસદ મળી હતી--તે વખતે આ પુસ્તક લખાયું છે. વધારે 
વિસ્તૃત ચર્ચા કરી હોત તો આ વિષયને ધટતો ન્યાય આપી શકાત. 
અલંકાર સંબંધે જુદું જ એક પુસ્તક લખવાની આશ્ચા અને પ્રચ્છા 
' છે. પ્રસ્‍તુત નિબંધમાં કેવળ કાવ્યવિચાર-પદ્દતિ સંબંધે કેટલીક મુખ્ય 
 સુખ્ય વાતોતી ચર્ચા કરી છે. શ્રાસ્રધારા પ્રકરણુમાં અને ખીજે પણુ 
કાઈ કાઈ ઠેકાણે ડૉ. દે મહાશયના અતે કાણે મહાશયના ગ્રન્થોામાંથી 
ધણી મદદ મળી છે. વિદ્દ?જનોચિત રીતિ અનુસાર પાદરીકાઓ 
દાખલ કરીને તે તે ઠેકાણે ત્રકષુસ્વીકાર કરવાં જતાં પુસ્તક મોટું થઈ 
જવાને! મંભવ હોવાથી આ પ્રસ્તાવનામાં તેમનું ત્કણુ આનદ મહિત 
સ્વીકારું છું. ડાવ્યવિચારપદ્ધતિના આ અત્યંત સંક્ષિસ પરિચય છે. 
એટલે આ પુસ્તકમાં જુદી જુદી ચર્ચા, મતખૅડન અતે પરપક્ષની 
સાથે વાદાનુવાદતે ઝાઝું' સ્થાન આપ્યું નથી, અતે ધણી. વખત વિચાર- 
ખહુલ વિષયતે। ખહુ જ થોડા શખ્દ્ોમાં સિદ્ધ વસ્તુતી પેઠે સાધારણુ 
ભાવે ઉલ્લેખ કર્યો છે. કાવ્યવિચારપદ્ધતિ સંબંધે સાધારણુ પરિ- 
ચયતેો જ ખાસ અભાવ છે, એમ માનીને ઝાઝા તર્ક વિચારના 
ઊંડાણુમાં ન્નણી ન્નેઈ ને જ હું ઊતર્ષો નથી. 
ત્ર મ 

સંસ્કૃત કૅ।લેજ શ્રોસુરેન્દ્રનાથ દાસગુટે 
"૧૪-૩-૩૯ 


પાનું લીટો અશુદ્ધ શુદ્ધ 
પ૨ નીચેથી ૯ સમજવવે!' સમનનવવેો, 
પ૬ ,, ૮ ચૌરોચગિટ્મેતલ સૌટીયનિટ્મેતતુ : 
હ૮ ખીજ પાદટીપ નીચે ઉમેરે।।--'ગ્રંયકાર. 
૮૧ વૃ ન્યર્ચય્યમ્ય ન્યશ્યમ્યંમ્ય 
૮૩ ટ તિછન્‌ તિઇન્‌ 
હ૪ નીચેથી ૨ સિષ્વત્તિઃ નિષ્તસિઃ 
૧૧૪ ,, ર2 કરી કલો 
૧૨૭ ૧૩ શ્ય ટૃટ્ય 
૧૩૦ નીચેથી ૭ અનુભવા દિ અતુભાવાદિ 
૧૩૧ હ પાધાન્યેન: વ્રાધાન્યેન 
૧૩૯ છેલ્લી પ્રધાન સ્થાન ન આપતાં ઓચિત્યને 
પ્રધાન સ્થાન આપ્યું છે. 
૧૪૧ દ શુદ્દોદનની શેહ્દોદનિની 
૧૪૬ ૧૦ વરિતિયૃતયે વરનિથતચે 
૧૪૯ દ પછી ઉમેરે[ઃ વિધ્રાધરે પણુ પોતાની 
એકાવલીમાં લખ્યું છે,-- 
“નિત્રધાને શાવ્ય તુ યાંતાલમિતમીસિસમ્‌ ।' 
૧૫૮ નીચેથી ૧૧ ત્યત્લશ! શ્વ 
૧૫૯ ,, ૨ કૅદો શકાય કડો ન શ્રકાય. . 
૧૫૯ ,, છેલ્લી અંગ છે. અંગ છે, 
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એમ નથી એમ નથી. 


“૧૬૩ નીચેથો ૬ 


,, ,,# પ૫ 
22 22 ડડ 
મ, “ક ૨,૧ 
“૧૬૪ ૧ 
“૧૮૧ નીચેથી ૧૦ 
૧૮૭ ૧૧ 
૧૯૩ જ 
' ૧૯૯ ૭ 
,, નીચેથી ૯ 
ર૦૨ ૧૪ 
- ૨૦૮ જ 
૨૧૧૮ પક 
. ૨૨૯ નોચેથી ૭ 
ર૨૪૮ ,, છ,લ 
ર૨૫૧ ,, ૧૦ 
૨૫૨ ,, ૪ 
૨૫૩ ર્‌ 
,#, નૌચેથી ૪ 
ર૫૪ ૧૦ 
. ૨૫૯ ર્‌ 
૨૬૦ હૃ 
- ૨૮૨ નીચેથી ૧૨ 
-૨૮૩ ,, ર 


૧૪ 


તિયતાન્ય 
વાસનાત્મજતયા 
સવજટ્ટ્ય 


ળણ્ય 
સેવ, મેવા, મેવ 
જાવ્થ 

વ્રઝાવચ 

સૂરામિઃ 

છામિન્‌ 

ટ્વરેવં 
વચનુમેયોજ્ઞવ્ય; | 
આથી. 

સમુદ્રો! 
પૃહ્મત્વવ્યાપફ 
અતિશયોક્ત 
જલદથોી 
માલ્યવાનેને 
”નમગ્ન્ય 

આ 

%ત્રનિ હોય 
માટે 
લયાવિતશવલાનાં 


કહે 


તિયમાન 
વાયનાત્તતયા 
સવજીલછટ્ય 
ટવ 
સિવ, લિવા, વિવ 
વાવ્યં 
પ્રજોવય 
ઊૂરિમિઃ 
જાનેન્‌ 
ટ્ેવટેવે 
વયનુયોસવ્યઃ । 
આયી, 
સમુદ્રો 
જૃક્ષત્વ વ્યાપક 
અતિશયોક્તિ 
જલદ 
માલવાનને 
ન્તમદૃગ્ન્ય 
આ શ્લોકમાં 
પત્રનિ થતો હેય. 
જતાં 
ટ્યાજિક્જાનાં 
કૅરે 


મૌઃ શખ્દને-પછી ઉમેરેોઃ 
“ઉચ્ચાર કરીએ તો ગફાર, ઓકાર અને' 


“% હં "૪ .«€ ૦૮ ૦૪ ,“ ત 


ડ્્ષિ 


અતુક્રમ 


- વૈયાકરણુ અને આલેકારિક 
. શ્રાસ્રધારા 

. દોષ, ગુણુ અને રીતિ 

. વકોક્તિવાદ 

* રેસ અતે કાભ્ય 


ધ્વનિ 


* સ્ક્રોટવાદ 
- વિષ્યસૂંચ 
* શ્લેકસૂચિ 


૧--૧૬ 
૧૭--ઢટર૨ 
હેટ--૬૦ 
૬૧--૮૮ 
૮૬--૧૪૮ 


૦ ૧₹6૯€--૨૭૯ 
* ન૮૦--૮૪ 


૨૧૮૫--૩૦૦ 
૩૦૧--ઢટ૯૪ 


૧ 
વૈયાકરણુ અને આલકારિક 


આપણા દેશના અલકારશાસ્ને પ્રમાણુમાં આધુનિક જ ગણી 
શ્રકાય. ત્રડગ્વેદ વગેરે સંહિતા-ત્રન્થેમાં, થાહ્મણુ, આરણ્યક અથવા 
ઉપનિષદાદિમાં, શ્રોત-સૂત્ર અથવા ધર્મમૃત્રાદિમાં અલંકારચાખ્રમાં 
વર્ણવેલા વિષયને ખાસ કશૈ। ઉલ્લેખ મળતો નથી. યાસ્કના નિરુકતમાં 
ઉપમાને સહેજ ઉર્લેખ મળે છે. તેમણે ભૂતોપમ।, ર્પોપમા, સિદ્ધો- 
પમા, લુષ્તાપમા અથવા અથોંપમાતે। ઉલ્લેખ કર્યો છે. તેમણે પ્રસંગે. 
પાત્ત ગાર્ગ્યના ઉપમાલક્ષણુનો પણુ ઉલ્લેખ કર્યો છે. મને લાગે છે કે 
આ ગાર્ગ્યનું ઉપમાલક્ષણુ જ ઉપમાની સૌથી પહેલી વ્યાખ્યા છે; એ 
વ્યાખ્યામાં ગાર્ગ્યે કહ્યું છે કે ખે ભિન્ન ભિન્ન વસ્તુતી જ્યારે કે!ઈપણુ એક- 
ન્તતીય ગુણદ્ારા તુલના કરવામાં આવે ત્યારે જ તેને ઉપમા કહેવાય. 
તેમણે વધુમાં ડહ્યું છે કે સાધારણુ રીતે જે ગુષખુ ૬1૨1 તુલના કરવામાં 
આવે છે, તે ઉપમાનમાં વિશેષ પ્રમાણુમાં હોય છે, અને ઉપમેયમાં 
અલ્પ પ્રમાણુમાં હેય છે; જે કે ઉપમેયમાં પણુ તે ધર્મ કેઈ કોઈ 
ઠેકાણે વધારે પ્રમાણુમાં હોઈ પણુ રકે. મને લાગે છે કે આ સમયથી 
જ વાકેથયાલંકાર-રૂપે ઉપમાને સ્વીકાર થવા માંડયો હશે. ત્યારપછી 
પાશિનિના સૂત્રમાં, કાત્યાયનની જત્તિમાં, શ્રાંતનવના ફિટ સૂત્રમાં અને 
સહાભાષ્યમાં ઉપમાન અને ઉપમેયના જુદા જુદા સંબંધોને! વિષય 
ચર્ચાયેલો છે. “૩૫મિત મ્યદ્રાલિમિ: સાતાન્માપ્રયોગે,' “૩૧માનાતિ સામાન્ય” 
વચનેઃ, “૩વતાનાટ્‌ાચારે,' “તેન તુલ્ય ત્િયાજેટ્સિઃ'. 


૨ હાવ્યવિચાર 


બ્યાફરણુ જેમ પદની પ્રકૃતિ અને અર્યને અતે ભિન્ન ભિન્ન 
પદેના પરસ્પર સંબંધને વિચાર કરે છે, તેમ અલંકારશાસ્્ર પદ અને 
વાકયના અર્થના સૌ'દર્યનો અને મનોહારિત્વતો વિચાર કરે છે. બસ 
'શખ્દતે। અર્ય ભૂષણુ થાય છે. વિદેશી વરણ#પ1 શબ્દતે અયે સેનું 
ચાય છે; મને લાગે છે કે સોનું ભૂષણુ તરીકે વપરાતું, એટલે ગં 
'રાખ્દનો અર્થ ભૂષણુ એવે! થયો. આપણા દેશમાં મેોહેન્જ દડાની 
સંસ્કૃતિના સમયથી સોનું અલંકારને માટે વપરાતું હતું; પાછલા 
જમાનાના શ્ઞાખ્દિકાના ધ્યાનમાં એ વસ્તુ આવી હતી કે સોનું જેમ 
સનુષ્ય-શરીરનું ભૃષણુ છે, તેમ માણુસના વાકયાથેનું પણુ એવું સોષ્ઠવ 
હોઈ શકે, જેને વાકયનું ભૂષણુ માની શકાય. વૈયાકરણુ અથવા શ્રાબ્દિકની 
સાથે આલકારિકને એક પ્રકારને ગાઢ મંબંધ છે, એની ના પાડી 
'રાકાય એમ નથી. આનંદવર્દનાચાર્યે કહ્યું છે કે વાકયના અર્ચે ખે 
પ્રકારના હોય છે--તેમાંના એક અથ સાધારણુ રીતે પદોતે। પરસ્પર 
અન્વય કરવાથી મળી રહે છે; પરન્તુ ઘણી વાર પદોનો અન્વય 
કરવાથી જે અર્થે નીકળે છે, તેનાથી તદન જુદી જ રીતે ખીન્ને એક 
અર્ય સહુદ્ય વ્યક્તિના ચિત્તમાં પ્રગટ ચાય છે. પહેલાને વાચ્યાર્ય અને 
'ઔન્નને પ્રતીયમાન અર્થ કહે છે. સૌન્દર્યવતી રમણીની શ્રરીર- 
રચનાના સાધારણુ સોષ્ઠવ ઉપરાંત જેમ સ્વતંત્ર રીતે એક પ્રકારતી 
અનિર્વચનીય લાવણ્યપ્રભા આખા દેઠ ઉપર વિલસી રહે છે, તેમ 
સહાકવિઓનાં વાકયમાં એવું જ એક પ્રકારતું વિશેષ ક'ઈક પ્રગટ થાય 
'છે, જે તેના સાધારણુ અર્થ ઉપરાંતનું હોય છે. કાવ્યના આ જે 
પ્રતીયમાન એક સ્વતંત્ર અર્ય અથવા રસ ચિત્તને અભિષિક્ત કરે છે, 
તે કેવળ શ્ખ્દાયૅેના કાયદાકાનૂન ન્ણુવાથી જ નણી શ્રકાતો નથી; 
તે જખુવા માટે સ્વતંત્ર દક્ષતાતી જરૂર પડે છે. જેમનામાં તે દક્ષતા 
હેય છે, તેએ મહાકવિઓનાં વાકયમાંથી કયો શ્રખ્દ અમવા ડયે 


વૈયાકરણુ અને આલંકારિક 2. 


અર્થ એ પ્રકારની નવીન વસ્તુનું પ્રતિપાદન કરે છે, તે અનાયાસે જ 
પારખી ચ્રક્રે છે. શબ્દતે! જે પ્રમિદ્ધ અર્થ હોય છે તેતે અતિકમીતે આ 
નવીન વસ્તુની ભાળ નહિ મેળવી શકાય. પ્રકાશ ન્નેઈતા હેય તે 
જેમ દીવાની ન્યોતને શોધવી પડે છે, તેમ વાચ્યાથેની મદદથી જ 
ભ્રતીયમાન અયૅને શેધવે। પડે છે. 


વાચ્યાર્થ પૂરો યઈ ગયા પછી પણુ સહેદય વ્યક્તિનું ચિત્ત 
જયારે તેટલાથી તૃત ન ચતાં બોજ એક નવો જ વસ્તુનું સૂચન પામે 
છે, ત્યારે જ આ નવીન વસ્તુ ચિત્તમાં પ્રગટી ઊઠેં છે. શબ્દ અથવા 
તેનો સાધારણુ અર્થ જ્યારે પોતાતે ગોષુ બનાવી દઈને બીજી એક 
વસ્તુતે પ્રધાન બનાવી પ્રગટ કરે છે, ત્યારેજ આ નવોન વસ્તુ 
૬તૃનિત થાય છે. 


જ્યાં પ તીયમાન અર્થ કરતાં વાચ્યાયે વધારે મનોહર હેય છે, 
«યાં તે પ્રતીયમાન અર્થનું કશું વિશેષ મહત્ત્વ હેતું નથી, એટલા માટે 
તેની ખાસ કિંમત પણુ હોતી નથી. ને કોઈ એમ કહે-- 
ભનુરામવતી સંધ્્રા રિવિવલ્તટ્પુર:તર: । 
હો જૈવમતિ: જીદ તથાવિ ત ચતામમઃ ॥ 
[સંધ્યા અનુરાગવતી છે અને દિવસ તેની આગળ આગળ 
ચાલે છે, ૭તાં દૈવની ગતિ કેવી છે કે તેમતાો સમાગમ થતો નથી !) 


આ *લેકને પ્રતીયમાન અર્થ એ છે કે, નાયક નાયિકાની પાસે 
હોવા છતાં પણુ નાયકની સાથે તેતું મિલન થતું નથી. પરન્તુ એ 
વસ્તુના માધુર્ય કરતાં વિવિધ વણુ સુશોભિત સંધ્વાનું નિકટ રહેલા 
દિવસની સાથે મિલન થતું તથી, એ અય વધારે મતે।હર છે. 

ઉપરની ચર્ચા ઉપરથી માલમ પડે છે ઝે.બ્યાકરયુ જેમ પદની 
સાથે પદના અર્યતે અન્વય કરી એક અખંડ વાકયાર્યને પ્રગટ કરવામાં 


જ કાવ્યવિ ચાર 


પ્રયત્નશીલ છે, તેમ જ અલંકારશ્ાસ્ર પણુ શબ્દસોષ્ઠવ અને 
અર્ચસાષ્ઠેવના સમન્વયથી મહાકવિઓનાં વાકયમાં કેવી રીતે નવીન અય, 
નવીન સાદશ્ય અથવા નવીન રસ-લાવણ્ય પ્રગટ થઈ શ્રકે છે, તેની 
શોધમાં રત છે. વૈયાકરણાની વાત કરતાં આનંદવર્ઢેને કહ્યું છે કે, 
ખધી વિધાનું મૂળ બ્યાકરણુ છે, એટલા માટે વેયાકરણુને જ સોથી 
વિદ્દાન કહેવો ન્નેઈએ. વેયાકરણા કહે છે કે કાનમાં જ્યારે ધ્વનિ 
પરપરા પ્રવેશ કરે છે, ત્યારે તે ધ્વનિ પરપરાતોા છેલ્લો ધ્વનિ 
કાનની અંડર દાખલ થતાં, તે ભ્વનિ પર'પરાના પ્રભાવથી એક અખંડ 
સખ્દની સુસ્પજુ પ્રતીતિ જન્મે છે, તેને સ્કોટ કહે છે, *વનિ પરંપરાના 
તરગાો એક પછી એક આવીને જેમ જેમ હાજર થાય છે, 
તેમ તેમ આગળના તરગોા નાશ પામે છે, પરતુ ત્તોપણુ તે ધ્વનિ- 
પર”પરાનેો છેવટનો અંશ્ જ્યારે કાનમાં પ્રવેશ કરે છે, ત્યારે એક 
અખંડ રાખ્દનો બોધ થાય છે. ધેટ વગાડીએ ત્યારે ઘંટનો શ્રબ્દ 
પુરો ચઈ ગયા પંછી પણુ જેમ તેના અતુરણુનરૂપી એક ધખ્વાન 
કાનમાં મુ'જ્યા ડરે છે, તેમ ધ્વનિના અંશે કાનમાં પ્રવેરો છે ત્યારે 
પણુ અનુરણુન માલ્યા કરે છે. એક અખંડ શ્ખ્દ કાનમાં ધ્વનિત 
ચાય છે. ભરત હરિએ કહ્યું છે,-- 
યઃ સંયોગવિયોનામ્ચાત્‌ જરળેદ્વઝન્યતે । 
સ ર્જોટ: શર્ર્ઝા: શ્ય: પ્વનયોડન્ચેદ્ટાટુલાઃ | 
-વાવચવવીય ૧-૧૦ર 
પસ્યમેરનુપાશ્ગેવેડ શ્રરૃળાનુશુળલ્તથા । 
ઘ્તનિ-ત્રઢાશિતે શ્ર હ્યક્વમવધાયતે ॥ 
ન્લાવચવરીચય ૧-૮૪ 
કાઈ કોઈ કહે છે કે, પ્રયત્નજનિત ઉચ્ચારણુસ્યાતોની સાથે 
વાયુના સંયેાગવિભાગ ૬ર પ્રયમ જે ૨ાખ્દ ઉત્પન્ન થાય છે તેને સ્રોઢ 


વૈયાકરભ અને આલંકારિક "હ 


કરહે છે. પાછળથી એ ખધા શખ્દામાંથો જે શ્રબ્દ ઉત્પન્ન થાય છે 
તેને ષ્વનિ કહે છે. ભર્તહરિ એના જવાખમાં કહે છે-શખ્દની 
અભિવ્યેજનાને અતુકૂલ અનિર્વોચનીય માનસી કલ્પના દ્રારા જે ખ્વનિ 
ઉત્પન્ન ચાય છે, તેના દ્વારા પ્રકટ ચાય ત્યારે રખ્દનું (સ્ફ્રેટનું) 
અવધારણુ થાય છે, (એટલે કે શખ્દ (સ્કોટ) સમજમાં ઊતરે છે.) 

એક શબ્દમાં તેના અંશરૂપે વિવિધ શખ્દધારા કાનમાં 
પરેપરાક્રમે પ્રવેશ કરીતે આખી ધારા જ્યારે પૂરી થઈ ન્ય, ત્યારે જે 
એક અખંડ શખ્દ ધ્વનિત થાય છે તેને જ સ્ફ્રેઢ કહે છે. એટલે જ 
શતૃઠરિએ કહ્યું છે- 

શન્ટ્સ્યાધ્તત્‌ ગમિવ્યસકૃત્િમેરે લુ વેજ ના: । 

ઘ્યનનયઃ શયુષોદન્તે દ્જોટાતા તેને મિયતે ॥ 

વાવચવવથ ૧-૭૮ 

શખ્દની અભિવ્યક્તિ પછી, ઉતાવળથી કે ધીમેથી કે મધ્યમ 
રીતે ઉચ્ચારણુ કરવા જતાં શબ્દોના જે વિકાર પ્રતીત થાય છે, 
તેનાથી સ્ફ્રેટમાં કોઈ પણુ પ્રકારને! વિકાર થતે। નથો. 

અભિનવગુમ કહે છે કે, જે રીતે શબ્દાંશ ૫ર|૫ર। છેવટે ચ્રખ્દ- 
સ્ફ્રોટ કે બ્વનિરૂપે પોતાના નીચેના ચરે પોતાને પ્રગટ ડરે છે, 
ખર્‌ાબર તે જ રીતે શખ્દની ભિન્ન ભિન્ન અચેપરેપશા પોતાને છેવટે 
સ્ફોટરૂપે અભિવ્યકત ફરે છે. 

કરાઈ પણુ શખ્દતું ઉચ્ચારણુ કરતાં તે રાખ્દનો પ્રસિદ્ધ અર્ચ 
આપણા મનમાં ઉદય પામે છે. આપણા દેશ્રના શાબ્દિક કહે છે કે, 
ગ્રખ્દમાં જ એક પ્રકારની વિશેષ શ્રક્તિ રહેલી છે, તેને લીધે તે પ્રસિદ્ધ 
અથે તે શબ્દ ઉચ્ચારતાં વેત આપણુ મનમાં પ્રગટ થાય છે. જે 
“ગાય' શખ્દ ઉચ્ચારીએ અથવા સાંભળીએ તો તરત જ આપણુને 
સુપરિચિત એક પ્રાણીની યાદ આવે છે. “'ગૅમા' શખ્દ ખોલીએ એટલે 


હ ' કાબ્યવિચા૨ 


ગંગોત્રીમાંયી નીકળેલી હરિદ્દાર, પ્રયાગ અને વારાણુસી આગળ 
થઈને વહેતી અને સાગરને મળતી એક નદીવિરેષ યાદ આવે છે. 
શ્રખ્દ ઉશ્ચારાતાં વેત જ આ વિશેષ અયે આપણા ચિત્તમાં પ્રગટ 
થાય છે. એટલા માટે શ્ઞાખબ્દિકા કહે છે કે શખ્દની અભિધાશક્તિ દારા 
પ્રત્યેક શબ્દ તેના વિશેષ વિશેષ આભિધાનિક અર્ચયતે આપણી આગળ 
પ્રગટ કરે છે. વળી ન્યારે આપણે એમ કહીએ છીએ કે '“ ઘોડાને 
પાણી પા,' “બાળકને લઈ આવ,' ત્યારે જુદી જુદી રીતે “આળક' 
અને *ધોડે' શબ્દને અર્ચ અને “ને' અતે “ને' એ બંતે પ્રત્યયોને 
કેર્મત્તનો અર્થે પ્રગટ યાય છે. એ કર્મત્વ બાળક અને ઘોડાને 
અવલંખીને રહેલું છે, એ સમજનવવાતે માટે કરાઈ શખ્દ ન હોવા છતાં 
યખ્દની એક તાત્પય શંક્તદ્દારા “ને' અતે “ને' દ્દારા પ્રગટ થતા 
કર્ષત્વતે બાળક અતે ધેડડા સાથે એકત્ર લઈને લઈ આવવાનું કમે અને 
પાણી પાવાનુ કમે, એમ સમજ શકીએ છીએ. એ રીતે જ લેવાની 
સાથે આવવું અને બાળકની સાથે લઈ આવવું તેમજ ઘોડે! 
પાણી અને પાવું એ બધાંને! ૫૨૨૫૨ અન્વય સમજ રાકીએ છીએ. 
અમ હતાં એ અન્વયને અનુકૂળ કેઈ પણુ એવા શખ્દ નથી જેના 
અર્ચદ્દારા એ અન્તય સધાય. એટલા માટેજ કેટલાક કહે છે ઝે 
વાકયની એક તાત્પર્ય-શક્તિ હોય છે, જેના દ્રારા પ્રત્યયને। અર્થ તેની 
પાસેના ખબીક્ન શખ્દની સાથે મળી જઈને એક અખંડ અર્થ પ્રગટ 
કરે છે, એને જ વાકયની તાત્પર્યશ્ક્તિ કહે છે. જે રીતે ગ, આ, 
ય અ એ ચાર શબ્દપ2૫રા મનની અંદર વારાફરતી ઉત્પન્ન 
થઈને ધ્વેસ પામીને છેવટે 'ગાય' શખ્દને 'વાનિત અને પ્રકાશિત કરે 
છે, બરાબર તે જ રીતે થ્રખ્દ અતે પ્રત્યય પરસ્પર અન્વિત થઈને 
અને પ્રત્યયયુકત પદે પરસ્પર અન્વિત ચઈને એક અખંડ વાકયાથૅતે 
પ્રગટ કરે છે. વળી ધણે ઠેકાણે એવું જોવામાં આવે છે કે, એક 
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વાકય સાંભળતી વખતે તે વાકયમાંનો કેઈ શખ્દ ન્યારે તેને અનુરૂપ 
પ્રસિદ્ધ અર્થને અભિધા-શક્તિદ્દારા સૂચિત કરે છે છતાં પણુ તેતા 
અર્થને તાત્પર્યજ્રક્તિ દ્દારા અન્વિત કરવા જતાં ચિત્તમાં ખાધા ઉત્પન્ન થાય 
છે, ત્યારે સ્વાભ્નાવિક રીતે જ પ્રસિદ્ધ અર્થને પ્રગટ ન કરતાં તે પ્રસિદ્ધ 
અર્યની ન%કને અથવા તેને મળતો ખીજે કેઈ અથે પ્રગટ કરે છે. દને 
આપણે એમ કહીએ કકે “ તેઓ ગંગામાં જ રહૈ છે,' અથવા “ ચાલો, 
આપણે નાસી જઈએ, લાઠીએ। આ તરફ જ આવે છે,' તો અહોં “ગંગા” 
શખ્દને। સાધારણુ પ્રસિદ્ધ અર્થ એક નદી છે, ૭તાં એ પ્રસિદ્ધ અથેની સાથે 
બીજા શબ્દોનો અન્વય કરતાં જે અખંડ અર્થ મનમાં જગે છે તે તદન 
અસંભ્રવિત લાગે છે, કારણુ ગગામાં કોઈ વાસ કરે એ સંભવિત નથી; 
એથી કરીને મન બાધા પામીને ગંગા શખ્દનેો! એવે કોઈ અર્ય શોધે 
છે જેની સાથે બાકીના શખ્દોનેો અન્વય થતાં મનમાં કોઈપણુ બાધા 
ઉત્પન્ન ન થાય. આમ છતાં ગંગા શખ્દની સાથે બિલકુલ સંબંધ જ 
ન હેય એવે કેઈ અથ મ્રહણુ કરવા પણુ મન, ઇચ્છતું નથી. તેઓ 
ગંગામાં વાસ કરે છે--એને અયે એવો ન થઈ શકે કે તેઓ નગરમાં 
વાસ ડરે છે. એટલા માટે ગેગા શખ્દ સાથે સંબંધવાળા એવો કોઈ 
અય મન શોધે છે જેનો સાથે સમગ્ર વાકયનાં જુદ્દાં જુદાં પદેને 
અન્વય થઈ શકે. એટલા માટે ને ગંગા શાખ્દને। અર્ય ગંમાતોર કરવામાં 
આવે, તા સમમ્ર વાકયનેો એક મંમત અર્થ થાય. “ગેગાતીરે 
વાસ કરે છે,' એમ ન કહેતાં 'ગગામાં વાસ કરે છે' એમ કહેવાથી 
જે ગેક વિશેષ અર્થ રહેલો છે, તે સમ4્નય છે, એનાયી એમ સમશનય 
છે કે સન્જન ગંગાની એટલી નજક રહે છે કે તેઓ ગંગાના શીત 
સ્નિગ્ધ વાયુને! સપૂણૅપણુ લાભ લઈ શકે છે. આ રીતે કોઈ એક વિશેષ 
પ્રયાજનનું સૂચન ફરવા માટે જ વકતાએ “ગંગાતીરે વાસ કરે છે' એમ 
ન કહેતાં “ગંગામાં વાસ કરે છે' એમ કહ્યું છે, એમ માની શ્રકામ.” 


૮ કાબ્યાવિચાર' 


ધણીવાર વળો પ્રયોજન ન હોય તોપણુ ભાષાની પ્રસિદ્ધિતે કારણે 
જાઈ શખ્દ તેની સાથે સંબંધ ધરાવતો! બીજે અર્થ પ્રગટ કરે છે; 
“ધોળે ધેડે દોડે છેઃ એમ ન કહેતાં ધોડદોડતે પ્રસગે “ ધોળે દોડે 
છે' એમ કહે તો પણુ ધોળાને। અથે ધોળે ધોડે આપણે સમજી રાઝીએ 
છીએ. 'લાઠી આવે છે' એમ કહે એટલે લાઠીવાળા માણુસ આવે 
છે એમ સમકનય છે. પર'તુ આવે બધે જ ઠેકાણે પ્રસિદ્ધ અર્યની સાથે 
ઔર પદેને. અર્થ અન્વિત થતાં ક્રેોઈ પણુ સંગત અર્થે થઈ શકતો 
નથી, એ કારણુ હોય છે. આવશ્યક અથેની અસંગતિતે કારણે મનમાં 
ખાધા ઉપસ્થિત થાય એ પણુ આવશ્યક છે; તે બાધાતે લીધે તે 
શખ્દના પ્રસિદ્ધ અર્થની નજીકના એવો કેઈ અર્ય મનને મ્રહણુ કરવો 
પડે છે, જેનો તે શખ્દની સાથે સંબંધ હેય. કોઈ શબ્દ ન્યારે પ્રસિદ્ધ 
અથમાં ન વપરાતાં પ્રસિદ્ધ અચની સાથે સંબંધ ધરાવતા ક્રેઈ ખીક્ન 
અથમાં વપરાય, ત્યારે સમજવું કે કાં તો ભાષામાં એમ વૉપરવાની 
રીત છે, અથવા એમૃ વાપરવામાં કોઈ ઉદ્દેશ છે. શખ્દ આ રીતે 
પ્રસિદ્ધ અયતે છેડી દઈને પ્રસિદ્ધ અર્થનો સાથે સબંધ ધરાવનાર 
ખીન્ન અર્થને પ્રગટ કરી શકે છે, એને શખ્દની લક્ષમાશક્તિ કહે 
છે. મારે! પોતાનો મત આવે છે કે લક્ષણાને શખ્દની શક્તિ તરીકે 
. નં સ્વીકારવી જેઈએ, કારણુ કેવળ શખ્દ દ્રારા જ લાક્ષણિક અર્ય 
સમજાવી શકાતો નથી. કોઈ રાખ્દતેો અયે બીન શબ્દના અર્ય સાથે 
અન્વિત થઈને કેઈ પણ્‌ વાકયાયેને અસભવિત બનાવો મકે છે, તેનું 
કાર્‌ણુ શબ્દ નથી, તેતું કારણુ આપણો પૂર્વનો અનુશ્વ છે. આપણે 
“ણીએ છીએ કરે ગંગામાં વાસ કરવા જતાં માણુસ જર્‌ર ડૂબી જ 
જવાને. એટલા માટે પૂર્વના અનુભવ સાથે વાકયદ્દારા પ્રતિપાદિત 
અથેને। વિરોધ જન્મે છે. એવી સ્થિતિમાં જે એટલી ખબર હોય 
3 વકતા લવલવિયો અથવા ખોટાખોલે। નથી, તો હું ગંગામાં એ: 
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શખ્દતો બોને અયે શોધું. ધસીવાર એક કરતાં વધુ રીતે વાકયાર્ચનેદ 
મેળ સાધી શકાય એમ હોય છે. “ગ'ગામાં' શખ્ટને! અર્ય “ગગાતોરે” 
પણુ કરી રાીએ અથવા “ગ'ગામાં તરતી નોકા' પણુ કરી શ્રીએ. 
ખહુવિધ જટિલ વિચારને પરિણામે જે અય આપણે ત્રહણુ કરીએ તે 
અચ'ને ગ્રખ્દશક્તિજનિત માનવો ગ મતે સંગત નથી લાગતું. ગમે 
તેમ હો, આપણા દેશના પ્રાચીન પુર્ષોએ શ્રબ્દતો અભિધા અને 
તાત્પર્ય ઉપરાંત લક્ષણા નામે એક ત્રીજે અર્થ સ્વીકારેશે। છે. આલે- 
કારિકો કહે છે કે અભિધા-તાત્પર્ય-લક્ષણુ। ૬૨ જે અર્થ પામી શકાતો 
નથી, તે અતે પામી શ્રકાય એવી શ્રખ્દની એક ચોથો શ્ઞકિત છે, 
એ શ્રક્તિને તેઓ બ્યેજના કહે છે. એ શક્તિ દ્દારા અશિધા, લક્ષયુા 
અને તાત્પય ઉપરાંત બીજી જતને! અર્ય ખ્ત્રનિત થાય છે. એચગ્લા 
માટે અભિનવગુપ્ઠ કહે છે કે શબ્દ જેમ “વનિ છે, તેમ તેતો દરેક 
અયે પણુ ધ્વનિ છે:-- 

“હદ્મામિરવિ 4્તિરમ્યડ રન્‍્સ્ટયાવારેમ્યોડમિધાતાત્વવેજક્ષળાફ્વેમ્યોડ- 
તિર્ત્તોવ્યાવારો ષ્વતતિરિત્યુજી ળવ અતુષ્કતવિ પ૬નિઃ તર્યોગાય સમદ્તતવિ 
જાવ્ય પ્વનિઃ......વારયતાષિ ચ્ત્રસિ: વાત્નેર્ડાવે પ્વનિ: ।'' 


અમે પણુ કહીએ છીએ કે અભિધા તાત્પર્ય અને લક્ષષુદ 
ચશખ્દના અતિ પ્રસિદ્ વ્યાપાર છે. પર'તુ એ સિવાય પણુ “વનિ નામે 
ખને એક સ્વતંત્ર બ્યાપાર છે. ધ્વાંત છે મારે આખું કાવ્ય જ બ્વનિ 
કહેવાય છે, વાચ્યતે પણુ ધ્વનિ કહે છે, વાચકતે પણુ ધ્વનિ કહે છે. 


“વનિ સંબંધે વિશેષ ચર્ચા પાછળથી કરવામાં આવશે. અત્યાર 
એટલું જ કહીશું તો બસ થશે કે અભિધા, તાત્પર્ય અને લક્ષણા વ્યાપાર 
દ્દારા જે અથ સમળ્નય છે તેના કરતાં સંપૂ્ણુ પણે સ્વતંત્ર જ અર્ચ 
વ્યંજના દ્વારા પ્રગટ થાય છે, જો એમ કહોએ કે 


શુક કાબ્યવિચાર 


અમલ ધવલ પાલે લેગે છે મ'દ મધુર હાવા, 
ધખી નાઈ કભુ દેખી નાઈ એમન તરણી ખાવા. 
[ અમલ ધવલ સહે મદ મધુર હવા લાગી છે; આવું હોડી ચલાન 
અવાનુ મે ડદી નેચયું નથી ] 
તા અહીં અભિધાથી નોકા અને તાત્પર્યથી નોકા ચલાવવી એવો 
અયે માત્ર સમજાય છે; કેઈ પણુ ઠેકાણુ મુખ્ય અયૈતે ખાધા આવી 
નથી, એટલે અહીં કેઈ પણુ પ્રકારની લક્ષણા નથી; આમ છતાં 
કવિતા વાંચતાં જ લાગે છે કે નોકા ચલાવવાની વાત અહીં પ્રધાન 
નથી. નોંકા ચલાવવાનું એઠું લઇને બીજને એક અર્થ અહીં પ્રગટ 
થાય છે. આપણને લાગે છે કે જાણુ આપણુ ચિત્તમાં જે નિરેતર સ્ત 
વદી ૨લ્વો છે, તે સ્તોતમાં થઈને કોઈક નણે મારા ક્ષુદ્ર “ડં'ના 
તરાપાતે વહેવડાવી લઈ જાય છે. એ કવિતાના જ છેવટના ભાગમાં 
આવે છે-- 
ઓગે કાંડારી, કે ગો તુમિ કાર હાસિકાન્નાર ધન, 
ભેબે મરે મોર મન, 
કેન્‌ સુરે આજ બોાધિખે ચ“ત્ર કિ મત્ર હબે ગાવા. 

[હે કર્ણધાર, ડં કોનુ હાસ્યરૃદનનું ધન છે, એજ મારું મન વિચાર્યા 
કરે છે, આજે ડયે સૂરે ચત્ર સન્નવકું છે અને કથા મત્ર ગાવો છે? ] 
અહોં વ્ય જના ક્ષોણુ યઈ ગઈ છે, લક્ષણા પ્રબળ બની ગઈ છે. કોઈ 
પષ્મુ નોકાનો સુકાની હાસ્યર્‌દનનું ધન હોઈ શાકે નહિ, એટલા માટે 
સુકાની શખ્દને। લાક્ષણિક અર્થ કરવો! પડે છે; સુકાની શબ્દથી અંતર્યામી 
પુરુષ--જેને આપણા હાસ્યરૃદન દારા મેળવીએ છીએ, તેતે જ સમજવો 
જઈએ, નહિ તો કવિતાતે। અર્થ ટફી શકતો નથી. ૫૨ તુ અંતર્યામીને 
સુક્રાની શખ્દ ૬1૨1 સમ”નવવા જતાં સહેજ મૃદુ બ્યેજના પણુ પ્રગટ 
થઈ છે. સુકાની શખ્દ ૬1૨1 અંતર્યામી પુર્ષતે લક્ષિત કરવાને ઉદ્દેશ * 
ગે છે કે નોકાનો સુકાની જેમ આપણુતે આપણુ ગંતવ્ય સ્માને 
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પહોંચાડી દે છે, તે જ પ્રમાણે અંતર્યામી પણુ આપણુને આભયને 
અજ્ઞાત છતાં ઇપ્સિત કિનારા તરફ લઈ ન્નય છે. એ કવિતામાં કવિએ 
જો આપણુને લક્ષણાને ઉપયોગ કરવાની ફરજ ન પાડી હોત અને 
વળ માત્ર નોકા શખ્દ દ્રારા જ ભંગીથી જીવનના ગભીર તાત્પર્યની 
વાત પ્રગટ કરી હોત, તો કાવ્ય તરીકે એતી કિમત ખૂખ વધી જત. 
ગમે તે હા, ધ્વનિ સંબંધે પાછળથી ચર્ચા કરવામાં આવશે. અત્યારે 
માત્ર એટલી જ વાત ડહેવાની છે કે વૈયાકરણુ જેમ અખડ એક શખ્દ 
સ્ફરોટ અતે અય-સ્ફ્રોેટ માને છે, તેમ આલકારિક પણુ વ્યંજનારૂપ 
વ્યાપાર દ્વારા કાવ્યના પ્રાણુસ્વરૂપ એક સ્વતત્ર સ્ફ્રોટને માતે છે. 

એક શબ્દના ભિન્નભિન્ન અંશે પર પરાક્રમે ઉત્પન્ન ચાય અને 
જ્ગસ પામે એને લીધે જેમ એક અખડ શખ્દતી પ્રતીતિ જન્મે છે, 
તેમ અભિધા, તાત્પર્ય અથવા લક્ષગુ। શક્તિના ઉદય અતે ધ્વંસ પછી 
પણુ ધણી વાર એક નવીન અર્થ, એક નવીન ચમત્કારજનક તુલના 
અથવા અખ'ડ રસ તેવી જ રીતે ચિત્તમાં પ્રગટી ઊઠે છે. 

આપણી આ ચર્ચાનું તાત્પર્ય એ છે કે વૈયાકરણુને પગલે ચાલીને 
આંલકારિકે ,પોતાતે। ્વાનિવાદ નિર્માણુ કર્યો છે. વેયાકરણુની સાથે 
આલ કારિકને। સંબંધ ખીજી બાબતમાં પણુ ખતાવી શકાય એમ છે. 
વૈયાકરણુ કહે છે કે ન્નતિ, દ્રવ્ય, કિયા અતે ગુણુ એ ચાર પ્રકારની 
વસ્તુનો ખોધ શખ્દ કરાવે છે. સાધારણુ રીતે વાકયમાં જે બધાં પદે 
હોય છે તેમાંતું દરેકેદરેક કોઈ વિશેષ પદાર્યતે! બોધ કરાવે છે. જ્યારે 
આપણે એમ ડહીએ કે 'ધોડે દોડે છે' યારે આપણે કોઈ એક વિશેષ 
ઘોડાને અનુલક્ષીને ખોલતા હોઈએ છીએ, પરતુ ધોડેો શબ્દ નને 
જાઈ એક વિશેષ ધોડાનેો ખોધ કરાવે તો બીશ્ન ધોડાને પછી ઘોડે 
નહિ ડણી શ્રકાય, ભૂતકાળમાં યઈ ગયેલા, 6૯% ન થયેલા, અને 
શવિષ્યમાં થનારા. બધા ધોડાતે ભેગા લઈ શકાય નહિ, અને એટલા . 


૧૨ કાવ્યાવચાર 


સાટે અલગ અલગ રીતે અનંત ધોડાનોા ધોડા શખ્દ દ્દારા બાધ કરાવી 
સકાય નહિ. ડારણુ અનંત ધેોડામાંના દરેકતો અલગ અલગ રીતે ખાધ 
કરાવવો એ જ ને ધોડા શખ્દતું તાત્પર્ય હોય, તો આપણુને માટે 
ધોડા શખ્દતે અથે સમજવે। સંભવિત નથી, કારણુ આપણે અનંત 
ઘોડાને પ્રત્યક્ષ કે પરોક્ષ ભાવે ગ્રહણુ કરી શકતા નથી. એટલા માટે 
ઈ કે અસુક અમુક ધોડા સંબંધે જ ચર્ચા કરવા માટે ધોડા શબ્દનો 
ઉપચેોગ થાય છે, તોપણુ ધોડા શબ્દને। અથ નક્કી કરતી વખતે એ 
રખ્દ ધોડા જનતિને। ખાધ કરાવે છે, એમ જ કહેવું પડે. અશ્વત્વ છે 
માટે જ અશ્વને અશ્વ કહેવામાં આવે છે. અશ્ચત્વતી કલ્પના કર્યા 
વગર અને અક્ષત્વની સાથે ગોત્વનું પાથેકય ન હોત તે! અશ્ચને અશ્વ 
અને ગાયને ગાય કહી શકાત નહિ. અશ્વત્વ જ અશ્વ એ વિશેષ અશ્વ- 
ખોધનું પ્રાણુસ્વરૂપ છે. અશ્રત્વ શું છે તે જાણ્યા વગર અશ્વ શખ્દનતો 
કશે। અર્ય જ યતો નથી. તિના સ્વરૂષ ખોધ દારા કોઈ પણુ પદાથેને 
સાધારણુ ખાધ જન્મે ત્યાર પછી જ વિશેષ ગુણુની પરિકલ્પના દ્વારા 
વરતુતે આપણે અમુક વિશેષ રૂપે જાણી શકીએ. ગુણુને। સ્વભાવ એ છે 
કે તે કોઈ પણુ વસ્તુમાં સંકામત થઈ શકે છે, અને તેમાંથી ચાલી 
પણુ જઈ શકે છે, એમ થવાથી પદાથની સત્તાને ડશે। ખાષ 
આવતો નથી. તે સિવાય ખીજી એક વિશેષતા એ છે કે, 
. ગુણુની સાથે ક્રિયાતે કેઈ સંબંધ નથી, ગણુ માત્રનું વસ્તુની સાથે 
સત્‌ સ્વરૂપે પ્રતિભાન થાય છે, એમ છતાં વ્યત્યય થવાને કારણે 
પદાર્થના સ્વરૂપમાં ફેર પડતો નથી. આ લાકડું સફેદ છે, એના 
ઉપર કાળો રગ લગાડીશું તો એ કાળું થઈ જશે, પરંતુ તોપણુ 
એ લાકડું મટીને ખીજ કોઈ વસ્તુ નહિ બની જય. જાતિ અને 
ચુણુ ઉપરાંત ખીજી એક વસ્તુ છે જેતે આપણે ક્યા કહીએ છીએ. 
પૂવકાલ અને પરકાલ અર્ચાત્‌ એ ખે ક્ષણુને અવલંબીને અર્થાત્‌ એ 
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શે ક્ષણુને અવયવરૂપ બનાવોને જેની પ્રકૃતિ નિર્માયુ યાય છે, તેને 
ક્યા કહે છે. ક્રિયા કહેવાથી કેઈ નિષ્પન્ન કે સિદ્ધ વસ્તુતો ખોધ 
યતો નથી, જે થાય છે અયવા થવાનું છે તેનો જ ખોધ થાય છે. 
“થયું છેઃ એમ કહીએ તો પણુ એવો ખોધ થાય છે કે, ભૂતકાળમાં 
પૂર્વ અતે પર ક્ષણુ ખે મળીને એક વ્યાપાર ખન્યો હતે. ક્રિયા 
માત્ર વ્યાપારને! બોધ કરાવે છે, થવું એવો બાધ કરાવે છે. એ 
ઉપરાંત અમુક વિશેષ પદાર્થોમાંથી કોઈ એકનો જ માત્ર ખોધ કરાવવા 
માટે ઘણી વાર ઇચ્છામાં આવે તે શબ્દના ઉપયે। ગ કરવામાં આવે છે. 
ક્રાઈ એક બાળક જન્મે એટલે તેનાં માબાપ તેતું નામ પાડે છે; તે 
નામની સાથે તે બાળકને કશો સંબંધ હેતો નથી, જેનું નામ સાત- 
જાડી હોય છે તેને સાત કેડી સાથે કશે। જ સંબંધ હેતો નથી. આ 
નાતના શબ્દોતે યાદરિઠિક શખ્દ ડહે છે. વૈયાકરણુ કહે છે કે આ 
ચાર પ્રકારના અથમાં જ શખ્દનેો ઉપયે।ગ થાય છે. મીમાંસક કહે 
છે કે ચાર પ્રકારના અર્યે માનવાની કશી જર્‌૨ નથો. 

જેને ગુણુ કે ક્રિયા કહેવામાં આવે છે તેની એક જાતિ હોય 
છે એમ માની શકાય. રૉખ સફેદ છે, દૂધ પણુ સફેદ છે, ચૂતોા પણુ 
સફેદ છે, એમ છતાં એમાંના દરૅક સફેદનું વિશેષ વિશેષ પાર્ચકય 
હોવા છતાં પણુ સફેદ એવી એક સાધારણુ ન્નતિ માની શકાય, 
સફેદ કહીએ અટલે તે સાધારણુ નજ્નતિ જ સમન્નય. વૈયાકરણુ એના 
જવાબમાં કહે છે કે સડ્રેદ ચુણુ એક હોવા ૭તાં ભિન્નભિન્ન વસ્તુ . 
દ્દારા તે ભિન્નભિન્ન પ્રકારે પ્રગટ યાય છે. પરતુ ભિન્નભિન્ન 
શ્રકારના ભેદ હોવા છતાં સફેદ એક સ્વતંત્ર ગુણુ છે, એટલા માટે જ ખધી 
સફેદ વસ્તુને તેઓમાં ભેદ હવા હતાં આપણે સફ્રેદ કહીએ છીએ. . 
પણુ એટલા માટે કઈ સફેદ એવી કોઈ નતિ સ્વીકારી ન શકાય, 
કારણુ સટ્રેદનું વિશ્લેષણુ કરવાથી એવા કેઈ પદાર્થ મળતા નથી, 


" ક હાબ્યાવિચાર 


જે બધી સફેદ વરતુએમાં સમવેત હેય. લિન્નશભિન્ન ગાયેોમાં 
એકી વખતે જે સમવેત હોય છે તેને જ ન્નતિ કહી શકાય. પણુ 
સફેદ તો એક અખડ ગુણુ છે; ભિન્નભિન્ન વસ્તુઓમાં રહેવાને 
લીધે તે આશ્રયના વૈચિત્ર્યને કારણે તે ભિન્નભિન્ન રૂપે પ્રતીત ચાય 
છે. પર'તુ ભિન્નભિન્ન પ્રકારના સફેદમાં એક સફેદ જાતિ રહેલી છે 
એ આપણા ગુણુખોધની પ્રતિકૂળ છે. એક જ ગુણુ જુદે જુદે સ્થળે 
જુદે જુદે રૂપે દેખાય એટલા માટે કંઈ ગુણુને નનતિ ન કહી શકાય. 
એ સંબંધે અભિધાવૃત્તિમાતૃકામાં મુકુલ ભદ્દે લખ્યું છે-- 


ઈ 


ચચાભ્ેવામેય સુલં તેજવઝ્રોટ્જાર્શોર્‌ીનામ્‌ પ્રાતિવિટ્તાવમતિસિગન્ધનાનામ્‌ 
સેટાત્‌ નાનાજાસ્નેન કત્યવમાયતે તથા ણ્કેવ રીછાહિમ્યિગિટેશવાછાવચ્છિજ્ઞ 
સત્‌તવવારળતાત'યુષપગનિત-શંશાયાષ્રયવિરેષવરોન નાનાજ્પતયા સગિવ્ય- 
સ્તિમ્‌ બાવાર્યન્તી વિચિત્રમેવ સ્ચાત્‌ | બતશ્ર તશ્યાઃ શુારટ્વ્યસરેવત્વાત્‌ 
ગાલેશ્વ મિન્નાશ્રયતમવેતલ્યાત શુજત્વારિ ગારથમાવાત ન શહારિશવ્રાનામ્‌ 
જ્ાતિશચ્ટ્સ્વમ્‌ ।' 


જેમ એક જ સુખ તેલ, મણિ, પાણી, અને દર્ષણુમાં ભિન્ન- 
ભિન્ન પ્રકારે પ્રતિબિબિત થાય છે તેથી જુદુ' જુદુ" દેખાય છે, તે જ 
પ્રમાણે એક જ શુકલાદિ ગુણુ ભિન્નભિન્ન દેશકાળ અનુસાર અને 
લિન્નભિન્ન કારણુસામમ્રી દ્વારા પ્રભાવિત થઈને શ'ખાદિ ભિન્ન- 
ભિન્ન વસ્તુના આશ્રયતે કારણે ભિન્નભિન્ન રૂપે પ્રકટ થાય છે. 
એટલા માટે શુકલાદિ ચુણુને એક ગણુવામાં આવે છે. જાતિની 
બાબતમાં લિન્નભિત્ર આશ્રયમાં એક જ ધર્મ સમવેત ભાવે રહે છે. 
પરતુ શુકલાદિની એવી ન્નતિ સ્વીકારી ન શકાય. 


મીમાંસક કહે છે કે બધા જ 'શખ્દોની શ્રક્તિ નતિમાં રહેલી છે, 
“તે પણુ જાતિથી આપણે વ્યવહાર ચાલતો નથી, એટલા માટે જાતિમાં 


શ્ેચાકરણુ અને આલેકાજિક જ 


'હ્ક્તિ હોવા છતાં પણુ જાતિમાંથી વ્યક્તિને અર્યાત્‌ વિશેષ વસ્તુને 
આક્ષેપથી ખેંચી લઈએ છીએ. નેયાવિક કહે છે કે કોઈ પણુ શબ્દ 
દારા આપણે જાતિવિશિણ પદાર્થોને સમજીએ છીએ. બોૌડહ્દાના મત 
પ્રમાણે બધું જ ક્ષણુક છે, એટલે તેઓ સત્તા માનતા નથો, તેઓ 
કહે છે કે, કેઈ પણુ એક શબ્દ વડે આપણે કોઈ પણુ એક પદાર્થ 
સમજએ છીોશે, તેનું કાણુ એ છે કે તે શખ્દના બળથી તે વિશેષ 
પદાથ સિવાયના બીનન ખધા પદાર્થોનો નિષેધ થાય છે. બધાને 
તિષેધ થતાં જે બાકી રહે, તે જ આપણે શખ્દ દરા સમજીએ છીએ. 
તેએ કહે છે કે ન્નતિને આપણે કદી પણુ પ્રયક્ષ જોઈ શકતા નયી. 
વ્યક્તિ તો હ્ષણે ક્ષણે ધ્વસ પામે છે, એટલા માટે કોઈપણુ એક ક્ષણે 
'કાઈપણુ એક ૨ાખ્દ દ્દારા પહેલાની અતે પછીની એક વસ્તુ સિવાય 
અધી વસ્તુને નિષેધ પ્રતિપાદિત યાય છે. અને એ નિષેધ દારા ક્રેઈ 
પણુ એક ક્ષણુની કોઈ પણુ એક વસ્તુને સમજી રાકીએ છીએ. બધા 
અનશ્ચના નિષેધ દારા અશ્ચતી પ્રતીતિ થાય છે. રાખ્દશક્તિ સંબંધે 
ભિન્નભિન્ન મત હોવા છતાં, આલકારિકોએ વૈયાકરણુતો મત જ 
સ્વીકારેલે છે. એટલા માટે શખ્દવ્યાપારવિચારમ્રન્યમાં મમ્મટ ભરે 
ઔન્ન મતોનું નિરાકરણુ કરીતે વૈયાકરણુના મતને જ પોતાના મત 
તરીકે સ્વીકારેલો છે-- 

તૈતાલામ્‌ મિનેષુ બમિન્ઞામિઘાનદ્રત્યયદદેતુગાતિષટતે રતિ ચત્વાર્યેવ 
શવ્ટ-પરશસ-તિસિત્તાનિ । 

શખ્દની અભિધા અને લક્ષણા નામે જે ખે શૃત્તિ આલ'કાર્કિએ 
સ્વીકારી છે તેમાં પણુ વેયાકરણાનું જ અતુસરણુ કરવામાં આવેલું છે. 
વૈયાકરણોને પગલે ચાલોને અભિનવગુપ્તે વ્જના અથવા ખ્વનિને 
પણુ વૈયાકરણાના સ્ફ્રેટનતા જેવો એક પ્રકારતો સ્ટ્રેટ કલ્લો છે--એ 
વાત પહેલાં કહેવામાં આવી છે. એટલે એવું અતુમાન કરી શકાય 
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“% વૈયાકરણામાંથી જ આલંકારિકિની ઉત્પત્તિ યઈ છે. અભિધા અને 
થઘ્યણા શ્રક્તિને ન્યાયશાસ્રમાં પણુ માનવામાં આવેલી છે, એ હિસાખે 
ન્યાયશાસ્રની સાથે પણુ અલંકારને સંબંધ છે, પરન્તુ નેયાયિક વ્યજના 
સ્વીકારતા નથી અને ધ્વનિદ્દારા રસ અભિવ્યકત યાય છે તે પણુ 
સ્વીકારતા નથી, સાંખ્ય અને વેદાંતની સાથે પણુ અલ કારશાસ્રને 
રસ સંબંધી મતની બાખતમાં પુષ્કળ સર્ખાપણું છે; તે વાત ખીજે 
પ્રસંગે કહેવામાં આવશે. 


રે 
શાસ્ત્રધારા 


અતકારશ્ાાસ્રના ભિન્નભિન્ન ગ્રન્થેમાં જે કેટલાક 
વિષયે।ની ચર્ચા કરવામાં આવેલી છે, તે આ પ્રમાણે છેઃ--શખ્દ અને 
તેની શક્તિને! વિચાર, વ્ય'જના નામે જુદી ૬ૃત્તિ સાભિત કરવાતે। 
પ્રયત્ન, વ્ય'જનાના પ્રકાર અને રસ સંબંધે વિચાર, કાવ્યના દોષ ગુણુ 
અને અલંકાર નિણુય, કેટલી જાતનાં કાવ્ય હોઈ શકે તેની ચર્ચા. કોઈ 
જાઈ ગ્રન્થમાં આમાંના ખધા જ વિષયોતી ચર્ચા કરવામાં આવેલી 
છે, અને કોઈ કેઈ મ્રન્યમાં એમાંથી ચૂટી ચૂ'ટીતે અમુક અમુક 
વિષયતી જ ચર્ચા કરેલી છે. વર્તમાન ત્રન્યમાં આપણે મુખ્યત્વે કરીને 
2સ સંબૈધે ચર્ચા કરીશું. તે પહેલાં અલૅકારશાસ્ના સાધારણુ ઇંતિહાસ 
વિરે એક ખે વાત કહેવાની જરૂર છે. આ પહેલાં જ કહેવામાં આવ્યું 
છે કે, કોઈ પણુ અતિ પ્રાચીન ગ્રન્થમાં અલેકારથ્ાસ્રને ઉલ્લેખ નથી. 
લલિતવિસ્તર-ગ્રથમાં વિવિધ શાસ્ત્રોના ઉલ્લેખ કરતાં ડાવ્યકરણુગ્ાસ 
નામે એક શાને! ઉલ્લેખ નેવામાં આવે છે. પાણિનિમાં પણુ કૃશ્નાશ્ર 
અને જ્ઞિલાલિન નામના ખે નટસૂત્રકર્તાઓતે। ઉલ્લેખ મળી આવે 
છે. લલિતવિસ્તર-ગ્રંથમાં પણુ નાટચશ્ચાસ્રનો ઉલ્લેખ છે; એ ઉપરથી 
એવું અનુમાન કરી શકાય કે, ઈસ્વી સન પૂર્વે ગ્રેયાકારે કેઈ 
પણુ અલંકારશાઅ્ર લખાયું નહિ હેય. નવમા અને દસમા શતકના 
રાજ્શેખરે પોતાના કાવ્યમીમાંસા- મ્રન્યમાં કાવ્યવિદ્રા સંબંધે 
અનેક પ્રાચીન લેખકોનાં નામ આપ્યાં છે. તેએ! કહે છે કે સહસાક્ષં, 
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ઉકિતિ-ગલી, સુવર્ણુનાભ, પ્રચેતાયન, ચિત્રાંગદ, રોષ, પુલસ્ત્ય, ઓપકાય, 
જારાશર, ઉતથ્ય, કુખેર, કામદેવ, નન્દિકેશ્વર, ધિષણુ, ઉપમન્યુ અને 
ઝુચમાર--એમણે યથાકમે કવિરહસ્ય, ઓક્તિક, રીતિનિણુય, આનુત્રાસિક, 
યમક, શબ્દશ્લેષ, વાસ્તવ, ઔપમ્ય, અતિશય, અથ *લેષ, ઉભ્યયાલંકારિક, 
વૈનોદિકિ, રૂપક-નિરૂપણીય, રસાધિકારિક, રાષાધિકરણુ, ગુખુ।- 
પાદાનિક અને બપનિષદિક રમ્યાં હતાં. આ બધા મ્રન્થકારેમાંથી 
"કાઈ કોઈનાં નામ વાત્સ્યાયનના કામથ્યાસ્રમાં અને જટિલ્યના 
અથષ્શાસ્રમાં નેવામાં આવે છે. પરન્તુ તેમતે વિશે આપણે વિશેષ કરું 
“ણુતા નથી; તેએ! ડયા સમયમાં થઈ ગયા, અથવા તેમના ગ્રેથોમાં 
તેમણે શ્રાને વિશે લખ્યું હતું એ ખધું જ આપણુને અતતાત છે. 
ભર્તનું નાટયસૂત્ર પ્રાચીન મ્રન્ય છે. ઈસ્વી સનના દસમા શતકમાં 
અભિનવગુપ્તે એની ટીકા લખી અને તે ટીકામાં ભટ્ટ લેલ્લટ અને 
શ્રીશોકુક વગેરે પહેલાંના ટીકાકારોાને। ઉલ્લેખ કયો. એ ઉપરથી અનુમાન 
કરી શકાય છે કે જે રૂપમાં ભરતતું નાટયચૂત્ર અત્યારે મળે છે, 
ગના ગચ્રેજ રૂપમાં એ ગ્રન્ય અભિનવગુપ્તની ૨૦૦ કે ૩૦૦ વરસ 
પહેલાં પણુ હતો. પર'તુ એ ગ્રન્ય પહેલાં જે રૂપમાં રચાયો ત્યાર 
પછી કોઠલ અને નંદિકેશ્વર વગેરેએ પોતાનાં લખાણુ એની સાથે 
«નેડી દઈને એમાં ઘણે ફેરફાર ક્યો છે. પરતુ ભરતતું નાટયયૂત્ 
કથમ કેયારે રચાયું અતે કયે સમયે કેલ વગેરેએ તેમાં ફે૨૬।૨ 
કર્યા, એ ચોકસ કહેવું મુશ્કેલ છે. ભરતને ધણીવાર તોર્ય ત્રિક-સૂત્રકાર 
અથવા નાટચસુત્રકાર તરીકે વણુંવવામાં આવ્યા છે. પરતુ તેમને ગ્રંથ 
જવળ સૂત્રાકારે જ લખેલે। છે, એવું નથી. નને કે રસ-ડ્રકરણુમાં ઠેકાણે 
?કાણે તેમનું લખાણુ શુર્કાતિું લાગે છે, તો પણુ ધણે ડેંકાણે તે 
'મારિકામાં - રચેલું છે. કદાચ એમ હોઈ ચ્કે, કે શરૂઆતમાં મન્થ 
શ્રન્રાકારે જ ૨્ચાયે! હોય. . પરન્તુ પાછળના . લોકોના હાથમાં પડતાં 


હા સધારા શૂ 


“ તેને અનેક સ્થળે કારિકાના રૂપમાં ફ્રેરવી નાખવામાં આવ્યો હેય. 
શ્રન્ય પસ્વી સનના ત્રીન્ન ચોથા શ્રતક પછીના કાળમાં રચાયેલો નથી 
- એવું અનુમાન કરવાને પૂરતાં કારણુ છે. ભામહ અને કાલિદાસનાં 
'લખાણુ વાંચતાં લાગે છે કૈ તેમને ભરતના નાટયરાસ્રની ખબર હતી. 
' તોપષણુ ગ્રંથ એની પણુ જેટલાં વર્ષ પહેલાં રચાયો હશે એ વિશે 
“આપણે કશું જ ન્નણુતા નથી, અભિનવગુપ્તે નાટયશાસ્રના અનેક 
ટીકાકારે।નાં નામ આપ્યાં છે, જેમકે લોલ્લટ, શંકુક, ભટ્ટનાયક, કીતિધર. 
એ ઉપરાંત ઉદૂભટ, રાહુલ, ભરદ્યંત્ર અને માતૃગુસાચાર્ય વગેરેએ કાં તો 
ટીકા લખી હતી, અથવા તો નાઢયશ્ચાસ્રને અવલંબીને સ્વતંત્ર મ્રન્ય 
' લખ્યા હતા. પરન્તુ અભિનવગુપ્તની ટીકા સિવાય બૌજી કોઈ પણુ 
' ટીકા મળતી નથી. ઉદ્દભ્ટ સંભવ છે કે નવમા શતકમાં થઈ ગયા 
હેય. સંભવ છે કે શૅકુક પણુ એક રીતે તેમના સમકાલીન હોય. 
અભિનવગુપ્તે ધ્વન્યાલેકની ટીકામાં હુદયદર્પણુ નામક મ્રયમાંથી એક 
વચન ઉતાર્યું છે; એ મ્રથ ભટ્ટનાયકનતે1 લખેલો છે, એમ ધણુ માને 
છે. પરંતુ એ સ્પતત્ર ગ્રંથ છે કે નાટયશાસ્્રની ટીકા છે--એ નકી 
કહી શકાય એમ નથી. અભિનવગુપ્તની નાટયશાસ્ત્રની ટીકાનું નામ * 
અભિનવભાંરતી છે. એ ટીકામાં અભિનવગુપ્તે ભટ્નાયક, ભટ્ટલેોલ્લટ 
અને શ્રંકુક વગેરેના ધ્વનિ-વિરોધી મતોનું. ખેડન કરવાને પ્રયત્ન 
કથ છે. મને તો એમ લાગે છે કે હુદ્યદપેણુ એક સ્વત'ત્ર ત્રથ છે. 
.-શટ્તાયકે નાટચશ્ચાઅ ઉપર સ્વતત્ર ટીકા લખી હતી કે નહિ એ 
જેરપૂર્વક કહી શકાય એમ નથી. વ્યંજનાદ્દારા રસમેોધ થાય છે-- 
“એવું ભટ્ટનાયક માનતા નહોતા, અને એ વિશે જ તેમની સાથે અભિ- 
અવગુપ્તને ઝઘડો ઠંતો. ભટ્ટતાયક આનંદવહદેનની પછી થઈ ગયા; 
એટલા માટે તેઓ નવમા શતકના છેવટતા ભાગમાં જન્મ્યા હતા 
એમ માનવું અસંગત નથી. * ' 


«૧૨0 કાબ્યાવિચ॥ ૨" 


આનંદવરદને પોતાની જૃત્તિમાં ભામહનું નામ લીધું છે. ઉદ્ભટા- 

લંકારના ટીકાકાર પ્રતીહારેન્દુરાજ લખી ગયા છે કે ઉદ્દભટે ભામહ- 
વિવરણુ નામે ભામહના અલંકાર ઉપર એક ટીકા લખી હતી. 
અભિનવગુપ્તે, હૈમચ દ્રે અને સમુદ્રબંધે ગએ ટીકાનો ઉલ્લેખ કર્યો -છે. 
ઉદ્ભટના સમકાલીન વામન ભામહના ગ્રથથી પરિચિત હતા, એમ 
માનવાને પૂરતાં કારણુ છે. વામનના લખાણુમાં ઠૈકાણે ઠેકાણે ભામહના 
વ્ષયીનની અસર ન્તેવામાં આવે છે. એટલે સ્વાભાવિક રીતે જ 
આપણુને અનુમાન કરવું પડે છે કે ભામહ, ઉદૂજ્ટ અને વામનની 
પહેલાં થઈ ગયા હતા. એટલે કે તેએ આઠમા શ્ાતકતી પહેલાના 
સમયમાં ચઈ ગયા હતા. ભામહ બોદ્ધ હતા અને તેમણે દિડતાગના 
“જસવનાષોરતૂ્‌' અથાત્‌ જે ડેલ્પનાથી રહિત છે, તેને જ પ્રત્યક્ષ કહી 
ગ્રડાય, એવી દિડગનાગની પ્રત્યક્ષની વ્યાખ્યા સ્વીકારેલી છે. આથી 
પાંચમા શ્ઞતકથી આઠમા શતક સુધીમાં કોઈક સમયૈ ભામહે મેધાવિર્‌ૃદર: 
વગેરે અનેકના ત્રથેોની આલેચના કરીને પોતાને ગ્ર'થ રચ્યો! હતો. 
પાતાના મ્રયના પાંચમા પ્રકરણુને અંતે ભામહે લખ્યું છે;-- 

ટ્રત નિમટ્તાસ્તાલ્ાા વાચામનજીતયો મવ 

મદુવિધજ્તીટછ્વાન્ગેણાં ઘ્થયં વરિતવથ ત । 

દ્રચિતવચવ$ સન્‍્લોૉડમિક્ષાઃ ધમાળનતિટ્ાવરે 

શુશ્તરપધિયામલ્તારધ મનોડજતલુ[મઃ ।। 

અર્ચાત્‌ જે ખધા અલંકારેને! તેમણે ઉલ્લેખ કર્યો છે, તે ભેગા 

કરવા જતાં તેએ અનેક પ્રાચીન લેખકોના ત્રરણી ચયા હતા. પરંતુ 
તેમણે પાતે પણુ ખૂબ વિચાર કરીને તેમાં નવીનતા આણી હતી. 
એટલે આપણે ન્નેઈ શકીએ છીએ કકે ભામહની પહેલાં પણુ ધણા 
આલંકારિક્રિએ અલંકાર વિશે ચર્ચા ફરી હતી. ભટ્ટિકાબ્યતી જય મંગલા: 
“કામાં લખેલું છે કે એ મ્રચનો દસમો સગે ભામહે કહેલા અલં- 


સશાજાષધારા ૨%. 


કારનાં ઉદાહરણુ આપવા માટે જ લખાયેલો છે. એ વચન ઘણું 
ઉપયોગી છે--કારણુ જે કે અલંકારના અવાન્તર વિભ્રાગાના વળુનની 
બાખતમાં બંતે વચ્ચે પુષ્કળ પાર્થક્ય નેવામાં આવે છે, તોપણ 
ભદિકૃત શ્લોકમાં, ભામહે જે કમમાં મુખ્ય મુખ્ય અલંકારોનાં વષુન 
કરેલાં છે, તે જ ક્રમમાં તે તે અલંકારોનાં ઉદાહર'યુ ભદ્િએ પણુ 
આપેલાં છે. ભદટિ અતે ભામહ લગભગ સમકાલીન હતા એવું અનુમાન 
કરવાતે પૂરતાં કારણુ છે. ભદિકાબ્યના ખાવીસમા સર્ગમાં ભદ કહે 
છે કે, મારું આ કાવ્ય વ્યાખ્યા વગર સમ'નય એમ નથી--એટલે 
પંડિતોને આનંદ આપનાર થઈ પડરે. મૂખે એ કાવ્ય વાંચીતે સમજ- 
વાના નથી. મને પંડિતો પ્રિવ છે, એટલે જ મે આમ ડયું છે. 

ય્યાહ્યાનથ્યસિટ્‌ વાવ્યસુત્લવ: સુઘિયાનજમ્‌ । 

દતા ઇમેષયક્રાર્તિન્‌ વિટ્દદ્ત્રિયતલયા સયા ॥ 

એના ઉપર શ્લેષ કરીતે ભામહે કહ્યું છે કે--શાસ્ત્રનો પેઠે 

ક્રાવ્ય પણુ ને વ્વાખ્યાદ્દારા સમજવું પડે, તે! તો પંડિતોને જ આનંદ 
પડે, મૂર્ખ તો બિચારા માર્યા ગયા જ ન્નણુવા. 

છાવ્યાન્યવિ ગવ્‌ીનાનિ વ્યાહ્યારન્નાનિ શાભ્રવવ । 

૩૯વવઃ સુધિયાસેવ દન્‍્ત ડુમધતો દતા: ॥ 

દડી કયા સમયમાં થઈ ગયા હતા એ નક્કો કરવું અત્યંત 

મુશ્કેલ છે. આનંદવર્દન વગેરે કોઈએ દહીનું નામ લીધું નથી. એટલે 
એવું અનુમાન કરી રાકાંય કે દડી વામતની પછીના સમયમાં થયેલા 
હોવાનો સભવ છે, દડીએ કાવ્યમાં રીતિનો પ્રશંસા કરી છે, પરંતુ 
વામતે કહ્યું છે કે રાત જ કાવ્યનો આત્મા છે. ભામહ અને દહી 
બંતેએ કથા, આખ્યાયિકા વગેરે કાવ્યના વિભ્ભાગો વિશે ગરમાગરમ 
ચર્ચા કરી છે, પણુ વામતે તેને નજીવી વાત ગણીને લખ્યું છે કે 
'એ વિષયમાં ખીક્નના મથે શેઈ લેરાથી ચાલશે. આવી ખૂબ નાનો 


૨૨. કાગ્યવિચારઃ 


વાતની ચર્ચા ઉપરથી એમ માની શકાય કે દંડી વામનની પહેલાં 
ચઈ ગયા હતા. કેટલાક કહે છે કરે, દડીએ કર્મનાં ' નિર્વર્ત્ય, વિકાર્ય 
અને પ્રાપ્ય એવા ત્રણુ વિભાગ પાડયા છે તે તેમણે ભતૃ'હરિના વાકય- - 
પદીયમાંથી જ લીધેલા છે. દડી અને ભામહ વચ્ચે સરખામણી કરીએ 
તો ભામહ જ પ્રાચીનતર લાગે છે. અતે ધણીવાર એવું પણુ લાગે છે 
3 ઠેકાણે ઠેકાણે દડોએે ભામહ ઉપર આક્રમણુ કર્ડું છે. પરંતુ એ. 
વિશે ન્નેરપૂર્વેક કશું ન કઠી શકાય. ૬ડીના ફાવ્યાદર્રીની લગભગ તેર* 
ટીકાએ છે. એમાં તરુણુ વાચસ્પતિનો ટીકા અતે હૃદયંગમ ટીકા 
સિવાયની બીજી ટીકાએ લગભગ ખધી જ આધુનિક કાળની છે. 


ઉદ્ભમાટે ભામડ ઉપર ટીકા લખી હતી અને ભામહને જ 
અવલખબાને તેમણે કાવ્યાલંકારસંત્રહ ત્રથ લખ્યો હતો. તેમને! ગ્રંથ 
વાંચતાં સમશનય છે કે તેઓ આનંદવર્હડનના ધ્વનિ વિશેના મતથી 
પરિચિત નહોતા. ઉદ્દભટના ટોકાકાર પ્રતીહારેન્દુરાજ અભિધાજૃત્તિ- 
માતૃકાના રચયિતા સ્ુકુલભટ્તા શિષ્ય હતા. સુકુલભટ્ટ નવમા શતકના 
ભટ્ટકલ્લટના પુત્ર થાય. પ્રતીહારેન્દુરાજે પોતાની લધુનૃત્તિ નામનો' 
ટીકામાં ભામહ, દડી, વામત અને આનંદવર્દ્નના ત્રંથમાંથી અનેક 
વચન ઉતાયીં છે. 

વામને પોતાના ગ્રથમાં ઉત્તરરામચર્તિમાંથી એક ક્લોક ઉતાર્યા 
હતે. ભવભૂતિ આઠમા શ્વતકમાં થઈ ગયા હતા. એટલા માટે એમ' 
કહી શકાય કે વામત આઠમા શતક પછી થયા હતા. વળી 
દસમા શતકના રાજશેખરે પોતાની કાવ્યમીમાંસામાં વામનની પંક્તિ ' 
ઉતારેલી છે. સંભવ છે કે વામન આનેદવહ્દેનની પહેલાં થયા હોય. 
કારણુ વામનના “રીતિ જ કાવ્યને આત્મા છે' એ મત ઉપર આનંદ- 
વર્દને વિશેષ કટાક્ષ કર્યો છે. એમ હોય તે વામન અતે ઉદૂભટ : 


વિ 


નવમા રાતકમાં થઈ ગયા હતા--એવું - અનુમાન કરવું એ અસંગત : 
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નથી. વામન, દડી અને ભામહ એ ત્રણે જષણુ રીતિ ઉપર ખૂબ ભાર 
મૂકી ગયા છે. પરંતુ વામન જ લખાણુની ભંગી અથવા રીતિતૅ 
કાવ્યના પ્રાણુસ્વરૂપ કહી ગયા છે. આનંદવર્હીનના સમયથી જ આ 
સત ધીમે ધીમે મંદ યવા લાગ્યા. વામને પોતે ચૂત્ર ૨ચ્યાં હતાં અને 
તેની ટૂંકી જૃત્તિ પણુ રચી હતી. એ ગ્રંથનું નામ કાન્વાલકાર્સૂત્રવત્તિ 
છે. એ મ્રયની ગેોપેન્દ્રરૃત કામધેનુ અને મહેશ્વરકૃત સાહિત્યસવેસ્વ 
નામે ખે ટીકા છે. 

રુદ્રટ સંભવતઃ નવચા અને દસમા શ્રતકમાં થઈ ગય।. રાજશેખરે 
તેમના કાકુ-વકોક્તિ અલંકારતે! ઉલ્લેખ કર્યો છે. માધના ટીકાકાર 
દસમા શ્રતકના વલ્લભરદેવે ર્‌દ્રટના મંથની ટીકા લખી હતી. રુદ્રટના 
ગ્રંથનું નામ કાભ્યાલંકાર છે. રુદ્ર અને ર્‌દ્ર અયવા રુદ્રભટ્ટ એકે 
વ્યક્તિ નથી. ર્‌દ્ર અથવા રુદ્રભ્રટટ બહુ પાછળના વખતમાં ચઈ ગયા 
અને તેએ રશોગારરસના વણુનમાં જ મચેલા હતા. રૂદ્રટના ગ્રંથની 
એણછામાં એઇછી ત્રણુ ટોકા હતી--વલ્લભદેવ, નમિસાધુ અને આશ્ચાધર 
કુત. નમિસાધુ અગિયારમા શતકમાં અને આશ્યાધર તેરમા ઢાતકમાં 
થઈ ગયા. એમણે દરેકે રૃદ્રટાલંકાર ઉપર ટીકા લખી છે. રદ્રભ્રટૃના 
ગ્રંય ઉપર ગોાપાલભટ્ની રસતરગિણી નામે એક ટીકા હતી. આનંદ- 
વર્દનના ગ્રંથ કેટલીક કાશિકા અને તેની વૃત્તિનો ખનેલે। છે. એ ગરચતું 
નામ બ્વન્યાલોક છે. એ ગ્રંથ ઉપરની અલિનવગુપ્તની ટીકાનું નામ 
લે।ચન છે. એની પહેલાના સમયની ચદ્રિકા નામે બીજી એક ટીકા 
હતી. અને ચંદ્રિકાની સમાલેચનાના ઉદ્દેશથી જ અભિનવગુપ્તે પોતાની 
લોચન ટીકા લખી હતી. ધ્વન્યાલોક નામે જે ત્રથ ઉપર અભિનવગુપ્તે 
પોતાની ટીકા લખી, તેના કાશ્કા અને વૃત્તિ એ બંતે ભ્રાગ એક 
જણુના જ લખેલા છે કે નહિ--એ વિશે સંદેઠ છે. અભિનવમુપ્તે 
પોતાની ટીકામાં ઠેકાણે ઠેંકાણે કારિકા અને જ૬ૃત્તિના મતનું પાર્થકય 
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બતાવ્યું છે. પાઠળના સમયના અલંકારિકરિએ કોઈ વાર કારિકા 
ઉતારતી વખતે બ્વનિકારની કારિકા એમ કહીને તેનો ઉલ્લેખ ક્ષા 
છે અતે કેઈ વાર વળી આનંદવર્દીનની કારિકા એમ ઉલ્લેખ કર્યો છે. 
પરંતુ અભિતવગુપ્તના કહેવા પ્રમાણે ન્નેઈએ તો લાગે છે કે આનંદ- 
વહેન કરતાં કોઈ પ્રાચીન લેખકે કારિકાએ રચીને ભ્વનિમતની સ્થાપના 
કરી હતી. ત્યાર પછી આનંદવહતે વિવિધ યુક્તિ દર તે મતતે પુછ 
આપતી વૃત્તિ લખી. આ ધખ્વનિકાર કેણુ હતા અને કેટલા પ્રાચીન 
હતા તે કહેવું મુશ્કેલ છે. એમ પણુ હોઈ શકે કે ભામહ દડી 
વગેરેના વખતથી જ ધબ્વનિ-મત ચાલતો આવ્યે! હોય. આશ્ચર્યની વાત 
એ છે કે ભરતના નાટયસૂત્ર સિવાય આનદવર્દનની પહેલાંના લેખકોમાં 
રસ વિશે કશી ચર્ચા જોવામાં આવતી નથી. આનેદવહદેન-કૃત દેવી- 
ગ્રતકની ટીકામાં કેયટે લખ્યું છે કે આનેદવર્દેતે વિષમબાણુલીલા અને 
અજેુનચરિત નામે ખે કાવ્યો લખ્યાં છે. આનેદવર્હીનની «ૃત્તિમાં આ 
બંને ગ્રેથાને। ઉલ્લેખ છે. અભિનવગુપ્ન કહે છે કે એ ઉપરાંત આનદવદ્દને 
ર્વિનશ્રય ટોકા અને તત્ત્વાલોક નામે ખે મ્રેથે। રચ્યા છે. 
કાશ્મીર-શેવ-મત સબંધે અભિનવગુપ્ત અતેક દાર્શનિક શ્રય 
લખીને વિખ્યાત થયા છે. તેમતી અભિનવભારતી અતે લોચનટોીકા 
અલેકારરાસ્ના શિરોમણી સ્વરૂપ છે. તેમણે એ ઉપરાંત કાન્ય-કોતુક 
નામે ગ્રંથ ઉપર વિવરણુ-નામે એક ટીકા લખી હતી. એ કાવ્ય-કોતુક 
ગ્રયના પ્રણેતા અભિનવગુપ્તના કાવ્યગુર્‌ ભટ્ટ તોત હતા. ભટ્ટ તોંતના 
ફાવ્ય-કોતુક ગ્રથમાંથી પછીના વખતમાં થયેલા લેખક્રાએ અનેક પંક્તિ 
ઉતારી છે. તે ઉપરાંત ચંડીદાસે કાગ્યપ્રકાશ્નનો દીપિકા-ટોકામાં એના 
નામને। ઉલ્લેખ કર્યો છે. અભિનવગુપ્તે લાચન-ટીકામાં ભ્રટૃતોત અને 
ભદ્દેન્દુરાજની પુષ્કળ પ્રરાસા કરી છે. અભિનવગુપ્ઠ દસમા અંગયારમાં 
શતકમાં થયા હતા. તેમનો લોચન-ટોકાની પરમેશ્વરાયાર્યકૃત લોચત- 


' શાસધારા કષ્ટ 


વાખ્યા-કૈમુદી અતે કોઈ અન્તાતનામા . લેખકની અંજના-નામ૩ 
છે ટીકા છે. 
 શજશૈખર ઈસ્વી સનના દસમા શતકમાં થયા હતા. તેએ રાક્ન 

' મહેન્દ્રપાલના ઉપાધ્યાય હતા. કાભ્યમીમાંસા ઉપરાંત તેમણે ખાલરામાયણુ, 
હેરવિલાસ, ભુવનકે[ષ, કપૂપર્મંજરી વગેરે અતેક મ્રથ લખ્યા છે. તેમનો 
કાબ્યમીમાંસા ત્રથ અધૂરો ગ્રંથ છે. ત્રથના પહેલા ભાગમાં તેમણે 
અનેક વિષયોનું વર્ણન કરવાની પ્રતિજ્ઞા કરી છે, પરંતુ પ્રગટ થયેલા 
ગ્રથમાં તે બધાનું વણન મળતું નથી. 

ક્ષેમેન્દ્રઓ, ભોજ, હેમચ'દ્ર, વાગ્સટ વગેરે પછીથી થયેલા લેખકોએ 
તેમના કાવ્યમીમાંસા ગ્ર'થને। પુષ્કળ ઉપયોગ કર્યો છે. રાજરેખરે પોતે 
પણુ મેધાવિરૃદ્ર, ઉદદભટ, વામન, ર્‌દ્રટ, મંગલ, આનંદ વગેરે અનેક 
પ્રાચીન ગ્રયકારતાં નામોને! ઉલ્ક્ષેખ કર્યો છે. 

દશરૂપકના લેખક ધનંજય ઉસ્વી સનના દસમા શતકમાં થયા 
હતા. દશર્પકમાં નાટકના કેટલા વિભામ ચઈ રાકે તેતી જ કેવળ 
ચર્ચા છે. ધતંજયના દશરૂપક ઉપર ધનિકે અવલે।ક નામે એક ટીકા 
લખી છે. એ ઉપરાંત નૃસિહભટ્ટ, દેવપાણિ, કુરવિરામ વગેરેએ 
દગ્નરૂપક ઉપર ડીકા લખી છે. લગભગ એ અરસામાં જ અર્થાત્‌ 
ઈસ્વી સનના દમમા અતે અગિયાદમા। શતકમાં કુન્તત્ર અથવા કુન્તક્રે 
પોતાને! વક્રોક્તિજવિત ત્રંથ લખ્યો, એ ગ્રંથ, શ્લોક અતે નેની ટીકા 
એ રપે લખાયલેો છે. ટીકામાં તેમણે કાલિદાસ, ભવભૂતિ, અનંમહષે, 
હાલા, ખાખ, માથ, ભારવિ, ભલ્લટ, અમર્‌, મયૂર, શ્રીહર્ષ, ભટ્ટ 
નારાયણુ, 2૨જશેખર વગેરેનાં વાકયો ઉતારેલાં છે. નવાઈની વાત 
એ છે કે અભિનનગુપ્તે કે કુન્તકે કોર્પખે પરસ્પરતે! ઉલ્લેખ કર્યો 
નથી. ભામહે જે વકોક્તિની વાત કરી હતી તેની જ અપાર નિપુશુતા 
પુર્વક કુન્તકે ચર્ચા કરી છે. 
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ક્ષેમેનદ્રે ઓચિત્યવિચારચર્ચા, કવિકંદાભરણુ અને કવિકણિકા 
નામે કેટલાક અલંકાર-ગ્રથે! લખ્યા છે; એ ઉપરાંત તેમણે જુદી જુદી 
#નતના લગભગ ચૉોત્રીસ પાંત્રીસ ગ્રથોા। લખ્યા છે. તેએ અગિયારમા 
ઢાતકમાં જન્મ્યા હતા. બહત્કયામેજરીમાં લખ્યું છે કે ક્લેમેન્દ્ર 
અભિનવગુપ્તની પાસે સાહિત્ય સંબંધે શ્િક્ષણુ પામ્યા હતા. પોતાના 
રચેલા સ્વચ્છન્દેત્રાત અને સ્તર્વાચતામણિ ગ્રથમાં તેમણે પોતે પણુ 
અભિનવગુપ્તનું શિષ્યત્વ સ્વીકારેલું છે. ક્ષેમેન્દ્રનું બીજુ નામ બ્યાસ- 
દાસ હતું. પોતાના અનેક ગ્ર'થે।માં તેમણે પોતાનું એ રીતે એળ ખાખયુ 
આપેલું છે. ભેજે દશરૂપકમાંથી અનેક વચન ઉતાર્યા છે, અને તેઆએ 
સંભવતઃ અગિયારમા શતકમાં પોતાનું સરસ્વતીકંઠાભરણુ રચ્યું હતું. 
તેએ ધારાનગરીના અધિપતિ હતા. અલ્મેરતીએ ભોજનતે। ઉલ્લેખ 
ઢયો છે, અને તેમના રચેલા રાજમૃગાંક ગ્રંથ ઉપરથી નનણી શ્રકાય 
છે કે એ ગ્રંથ તેમણે ૧૦૪૨ ૪. સ. માં રચ્યો! હતે. સરસ્વતી- 
કંઠાભરણુ ઉપરાંત શુંગારપ્રડાશ નામે ભેજે બીને એક ગ્રથ લખ્યો 
હતો. ભોજનું સરસ્વતીકંઠાભ*ણુ એક વિશાળ ગ્ર ય છે. તેમણે પોતાના 
ગ્રથનાં પહેલાં આઠ પ્રકરણુમાં શ્રખ્દશક્તિનો વિચાર કરેલે। છે. 
નવમા અને દસમા પ્રકરણુમાં દોષમુષણુને વિચાર કરેલો છે. અગિ- 
યારમા અને બારમા અધ્યાયમાં મહાકાવ્ય અને નાટકનાં લક્ષણેને 
વિચાર કરેલો! છે, અને ત્યાર પછી ચોવીસ પ્રકરણુમાં રસ સંબંધે 
વિચાર કરેલો છે. ભોજ કહે છે કે રાંગારસ જ પ્રધાન રસ છે. સારદા 
તનયને। ભાવગ્રકાશ ગ્રથ મુખ્યત્વે કરીને ભોજના સરસ્વતીક'ઠાભરણુને 
અવલ'ખીને લખાયેલો છે. ભોજે, દ'ડી, ર્દ્રટ, વામન વગેરેમાંથી 
પોતાની સામગ્રી ભેગી કરેલી છે. તેએએ અભિનવગુપ્તના ખવનિ-- 
વાદથી તદ્‌ન જુદી જ રીતે પોતાનો મત પ્રગટ કર્યો છે. મિશ્ર રત્ને- 
શ્ર, હરિનાચ, લદ્દમીનાથ ભટ્ટ, જગહ્દર અતે હરિકૃષ્ણ વ્યાસે, રત્ત-- 
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દર્પણુ, માજતા, દુષ્કરચિત્રપ્રકાશિકા વગેરે સરસ્વતીક'ઠાભરષુની 
ભિન્ન ભિન્ન ટીકાએ લખી હતી. 

આનંદવર્દૂન અને અભિવનગુપ્તના મતનું ખંડન ડરવા માટે 
મહિમભટ્ટે પોતાના વ્યક્તિવિવેક પ્ર'યની રચના કરી હતી. મહિમભટૃ- 
બનતાં સુધી અગિયારમા શતકના મધ્ય ભાગમાં જન્મ્યા હતા, એવો 
મત ખેશક આતનંદવર્દનના સમયમાં પણુ પ્રચલિત હતો. કારણુ આનંદ- 
વર્દાતેો એવા મતનું ખ'ડન કર્યું છે. વ્યક્તિવિવિક ઉપરાંત મહિમભટ્ટેઃ 
પ્રતિભ્ાતત્ત્ત સંબંધે તત્ત્વાક્તિકાષ નામે એક મ્રથે લખ્યો હતે. 

મમ્મટભટ્ટ બનતાં સુધી ઈસ્વી સનના ખાર્મા શતકમાં ચયા 
હતા. મમ્મટે કાવ્યપ્રકાશ નામને! ગ્રથ રચ્યો છે અને તેમણે મુખ્યત્વેઃ- 
કરીને આનંદવર્દનનું જ અનુસરણુ કર્યું છે. એ ગ્રથથ કારિકા અને . 
વૃત્તિ એ રૂપે લખાયેલો છે. મમ્મટે આખો ગ્રથ પોતેજ લખ્યો 
નથી. થોડે ભાગ અલટ નામના એક લેખકે લખેલે। છે. મમ્મટના 
ટોકાકાર્‌ રુય્યક્રે તેમતી મંકેત ટીકામાં લખ્યું છે-ણ્વદ્રથો મ્રથકૃતાનિન 
કચતવ્યવમાપતરવાત્‌ બવરેન વૂર્તાવરોવતવાત્‌ દ્રિંલભ્જોડવિ ભલળ્ડતયા થર 
ગવમાસતે તત્ર તંઘટનેવ દેુ? । જયન્તભટ્ટ, સોમેશ્વર, નરહરિ, સરસ્વતી- 
તીર્થ, કમલાકર, આનંદયગસેશ્વર વગેરે પ્રાચીન અને નવીન ટોકાકારાએ 
પણુ એ મતનું સમર્થન કર્યું છે. રા'્નનક આન'દે તેમની ટીકામાં લખ્યું 
છે કે પરિકર અલંકાર સુધી મમ્મટનું લખેલું છે, બાને! ભાગ અલટનો 
લખેલે। છે-ફતઃ ધીમમ્મટાચાયેવર્યેઃ વરિજરાવધષિઃ પ્રવન્ધઃ પૂરિલઃ ફેયો વિધાચા* 
ઇટસુરિળા । અમર્‌શતકના ટીકાકાર અર્જીનવર્માએ તેરમા શતકમાં 
કાબ્યપ્રકાશમાંથી એક કવિતા ઉતારતી વખતે લખ્યું છે-યશોવાટત *” 
રોવતિર્ળણચે સશ્સરાળટામ્યામ્‌ | એ વચન ઉપરથી એવો વહેમ લઈ શકાય.. 
૧ રોષ પ્રકર્ણુ લખવામાં જ અલટતે। હાથ હતો. ઘણા કહે છે કે. 
કાવ્યપ્રકાશની કારિકાએ ભરતતી છે અને કેવળ વૃત્તિ જ મમ્મટની. 
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' લખેથી છે. એમ કહેવું યુક્તિસંગત નથી. કારણુ રસપ્રકરણુતી જૃત્તિમાં 
ભરતનું વાકય ઉતારીને કાશિકાનું સમર્થન કરેલું છે. કાર્કાએ અને 
જૃત્તિઆ એક જ હાથની લખેલી છે. એ વિશે શંકા લાવવાનું કારણુ 
નથી. કાવ્યપ્રકાશની અનેક ટીકાએ છે. રાશનનક રુચ્યક, જેમણે 
અલંકારસર્વસ્વ ગ્ર'ય ૨ચ્યો છે, તેમણે જ એના ઉપર ઝંકેત નામક 
ટીકા લખી છે. બારમા શતકના માણિકયચદ્રે કાવ્યપ્રકાશમંકેત નામે 
- એક ટીકા લખી છે. 
તેરમો શતકનાં નરહરિ સરસ્વતીતીર્થે ખાલચિત્તાનુરેજ્િતી લખી 
છે, જયન્તભટ્ટે (તેરમું શતક) દીપિકા લખી છે. સોમેશ્ચરૅ કાવ્યાદશે 
' લખી છે. વાચસ્પતિ મિશ્રે પણુ એના ઉપર ટીકા લખી છે. શ્રીધરે 
કાવ્યપ્રકાશવિવેક લખી છે. ચ ડીદાસે પણુ કાવ્યપ્રકાશદીપિકા નામે 
ટીકા લખી છે, ચૌદમા શતકના વિશ્ચનાથે કાવ્યપ્રકાશદર્પણુ લખો 
છે. ભાસ્કરે સાહિત્યદદીપિકા લખી છે. પરમાન'દ ચક્રવર્તાગએ કાવ્ય- 
પ્રકાશવિસ્તારિકા લખી છે. ગેવિદ ઠૅકકુરે કાવ્યપ્રકાશપ્રદીપ લખી 
છે. એ ટોકા ઉપર વેઘનાથે પ્રભા નામની ટીકા લખી છે અને 
નાગો ભ્રદદે ઉદ્ઘાત લખી છે. જયરામ ન્યાયપંચાનને કાબ્યપ્રકાશતિલક 
લખી છે. શ્રોવત્સલાંછતે સારખાધિની નામે એક ટીકા લખી છે, 
પૃડિતરાજ નામે એક વ્યક્તિએ એક ટોકા લખી છે. રવિગે મધુમતી 
ટીકા લખી છે. રત્નપાણિએ કાવ્યદપૈણુ લખી છે. મહેશ્વર ન્યાયા- 
લ'કારે ભાવાચ-ચિતામણિ લખો છે. કમલાકર ભ્રટ્ટે કાવ્યપ્રકાશની 
ઉપર બીજી એક ટીકા લખી છે. રા'ળનક આને કાવ્યપ્રકાશનિદર્શન 
લખો છે. નરસિહ ઠેકકુરે નરસિહમનીષા લખી છે. વૈધનાથે ઉદાહુરણુ- 
ચંદ્રિકા લખી છે. ભીમસેન દીક્ષિતે સુધાસાગર લખી છે. એ અઢારમા 
સાતકમાં થયા હતા બલદેવ વિધાભૂષણું સાહિત્યકોમુદી લખો છે. એ 
, ટીકાની સાથે તેમણે ખીજ એક ટિપ્પણી નેડી દીધી છે તેનું નામ 


સાજાધારા રહ 


કૃષ્યા।નંદિની છે. નાગાજ ભટ્ટે બે ટીકા લખી છે એકનું નામ લઘૂલેત 
અને ખબાજીનું નામ બહદ્ઉત્તાત. રુચ્યક બનતાં સુધો બારમા શતકમાં 
ચયા હતા. તેમણે કાબ્યપ્રકાશસંકેત, અલ'કાર્મંજરી, સાહિત્યમીમાંસા 
અલ'કારાતુસારિણી, વ્યક્તિવિવેકવિચાર, નાટકમીમાંસા ઉદઠ્ૂભટ- 
વિચાર અતે અલ_કારસર્વસ્વ વગેરે ગ્ર'થો લખ્યા છે. સમુદ્રબંધ 
તેરમા શતકમાં થયા હતા. તેમણે ર્‌ૃચ્યકના અલંકારસર્વસ્વ ઉપર 
ઝેક ટોકા લખી છે. વિદ્યાચક્રવર્તોએ અલંકારસંજવની નામે એક ટીકા 
લખી છે. હૅમય'્ર અગયારમા અને ખારમાં શતકમાં થયા હતા, 
તેમણે વિવિધ વિષયે! ઉપર વિવિધ મ્ર'થથે! લખ્યા છે. તેમના અલંકાર 
વિશેના મુખ્ય ત્ર'ચનું નામ કાવ્યાનુશાસન છે. એનો ઉપર તેમણે 
પોતેજ એક ટોકા લખી છે, તેનું નામ અલ'કારચિતામણી છે. 
અલ'કાર સાહિત્યમાં આપણુને ખે વાગૂભટનાં નામ મળે છે-- 


વૃદ્ધ વાગ્રભટ અતે કનિજ્ વાગૂભટ. ૬દ્દ વાગૂભટે વાગભટાલ'કા2 ગ્રથ 


લખ્યો હતો અતે કનિજ્ વાગભટે કાળ્યાનુશ્ાસન અને તેની અલ કાર- 
તિલક વૃત્તિ લખો હતી. કનિજુ' વાગ્ભટે ૬હ વાગ્ભ્રટના નામનો 
ઉલ્લેખ કરેલો છે. 9૬ વાગૂલટ હેમચ'દ્રના સમકાલીન હતા અને 


ખારમા શતકમાં તેમણે પોતાતો અલ'કાર ગ્રંથ લખ્યો હતો. કનિષ . 


વાગભટ હેમચ'દ્ર પછી થયા હતા. ૬દ્દ વાગ્જટે લખેલા વાગૂભઢા- 
લકારની જિનવર્હ્નસરિ, સિહદેવગણિ, ક્ષેમઠસગણિ, ગણેશ, ૨1જહ'સ 
ઉપાધ્યાય, સમયસુ'દર---એટલા જણે લખેલી ૭ ટીકા છે. એ ઉપરાંત 
બે અત્તાત લેખકોની લખેલી ખીજ ખે ટીકા. મળે છે, 

અરિસિહુ અને અસર્ચદ્રે કવિતારહસ્ય અથવા કાબ્યકલ્પલતા 
નામે એક કવિતા રચવાને ગ્રંથ લખ્યો હતો. એએ તેરમા હ્ાતકમાં 
થયા હતા. અમરચદ્રે એ ગ્રયની એક ટોકા પખણુ લખેલી છે; તેતું 
નામ કવિશિક્ષાનૃત્તિ છે. અમર્ચદ્રે અનેક ગ્રથો। લખ્યા હતા, જોમં'ેઃ 
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જદે।રત્નાવલી, કાબ્યકલ્પલતાપશિમલ, અલ'_કારપ્રમોધ વગેરે. દેવેશ્વરે 
ક્રવિકલ્પલતા નામે ખીનેે એક ગ્રથ લખ્યો હતે] તે પહેલાં કહેલ 
કાબ્યકલ્પલતા ગ્ર'થની રીતે જ લખેલે। છે. એએ બનતાં સુધી તેરમા 
શતકમાં થયા હતા. કાવ્યકલ્પલતાની એક ટીકા છે. તેનું નામ મકરંદ 
છે અને કવિકલ્પલતાની ટીકાનું નામ બાલખોધિકા છે. એ ઉપરાંત 
“ક્રવિકદપલતાની આધુનિક કાળમાં લખાયેલી ત્રણુ ચાર ટીકા છે. 
પિયૂષવર્ષ અથવા જયદેવ બનતાં સુધી પંદરમા શતકમાં થયા 
હતા. એમણે ચદ્રાલોક નામે એક દસ અધ્યાયનો અલ કારગ્રંથ લખ્યે। 
છે. એ ગ્રંયની ૭ ટીકા મળે છે. વિધાધર બનતાં સુધી તેરમા 
શતકમાં થયા ઠંતા. તેમણે એકાવલી નામે એક અતિ પ્રસિદ્ધ ગ્રંથ . 
રચ્યો છે. ચૌદમા શતકમાં મલ્લિનાથે તેના ઉપર તરલા નામે ટીકા 
લખી છે. વિધ્રાનાથ તેરમા અને ચૌદમા શતકમાં થયા હતા અને 
તેમણે પ્રતાપરુદ્રયશેભૂષણુ નામે એક પ્રસિદ્ધ અને મોટો અલ'કાર ગ્રંથ 
રચ્યો છે. મલ્લિનાથના પુત્ર કુમારસ્વામીએ પરમા જ્ષતકમાં રત્નાપણુ 
. નામે એક ટીકા લખી છે. વિશ્ચનાથ ખનતાં સુધી તેરમા કે ચોદમા 
-*જતકમાં યયા હતા. તેમણે સાહિત્યદર્ષણુ નામે એક અતિ પ્રમિદ્ધ 
-અલ'કાર્મ્ર"ય લખ્યા છે. તેમણે સાહિત્યદધણુ ઉપરાંત રાધવવિલાસ, 
ઝુવલયાશ્રરિત, પ્રભાવતીપરિણુય, પ્રશ્નસ્તિરત્નાવલી અને ચ'દ્રકલા નામે 
'ગ્રંથા રચેલા છે અને કાવ્યપ્રકાશ ઉપર એક ટીકા લખેલી છે, તેમ જ 
'નરસિહવિજય નામે એક કાબ્ય પણુ લખેલું છે. સાહિત્યદર્પણુની 
અનન્તદાસકૃત લોચન, મથુરાનાથકૃત ટિપ્પની, રામચરણુ તકવાગીશકૃત 
[વિજશ્તિ અને ગોપીનાયકૂંત પ્રભા એમ ચાર ટીકા મળે છે. 
સારદાતનયકૃત ભ્રાવપ્રકાશ્િકા, સિહભૂપાલગૃત ટસાર્ણુવ, ભાનુદત્ત- 
“કેત રસમ'જરી અને રસતર્‌'ગિણી અલ'કાર -સાહિત્યમાં સુપ્રસિહધ છે. 
સમ જરીની લગ્રભગ દસ ટીકાઓ મળે છે, અતે રસતરગિણીતી 
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પણુઃ લગશમ દસ ટીકા મળે છે. ભાતુદત્તફૃન અલ કારતિલક મ્રંથ પણુ. 
ઉલ્લેખપાત્ર છે. આ બધા તેરમાથી પદરમા શતક વચ્ચે જન્મ્યા 
હતા. સોળમા શતકના રૃપગાસ્વામીએ ઉન્જતલતીલ્મણિ નામે એક. 
ર્સગ્ર'થ લખ્યો છે. જીવગોસ્વામીએ તેતી લેોચનરાયની નામે એક 
ટીકા લખી છે. રૂપગોસ્વામીએ એ ઉપરાંત નાટકચ'ટ્રિકા નામે એક: 
નાટયમ્રંથ લખ્યો છે. વિશ્વનાથ ચકવર્તોએ ઉન્‍ન્જવલનીલમણિતીઃ 
આનંદચદ્રિકા નામે એક ટીકા લખી છે. એ ઉપરાંત ખીજ પણુ ખે 
ટીકા મળે છે. શ્િવાનંદસેનના પુત્ર કવિકણુ પુરે સોળમા શ્રતકમાં 
અલ'કારકોસ્તુભ નામે એક ગ્રંથ લખ્યો છે, અને તેમના પુત્ર કવિચેદર 
કાવ્યચ'દ્રિકા નામે બીજે એક અલકાર ત્રૅથ લખ્યા છે. સોળમા 
શ્રતકમાં કેશવમિશ્રે અલ કારશેખર નામે એક ર્ર લખ્યો! છે. અપ્પય 
દીક્ષિત સોળમા શતકમાં થયા હતા. તેમણે કુવલયાર્નદ, થિત્રમીમાંસા 
અતે વૃત્તિવાર્તિક નામે ત્રણુ અલ'કારમ્રંથો લખ્યા છે. કુવલયાનંદતી ' 
અલ'કાર્ચ1દ્રકા, અલ'કારદીપિકા, રસિકરજતી, અલ કારસુધા, કાન્ય- 
મજરી, કુવલયાનંદટિપ્પની, લઘ્તલ'કારચંદ્રિકા, *ધુરજની અતે મથુરા- 
નાયકૃત સ્વત'ત્ર ટીકા-એમ નવ ટીકા મળે છે. ચિત્રમીમાંસાની પણુ 
સુધા, ગૂહાર્યપ્રકાશિકા *પને ચિત્રાલોક નામે ત્રણુ ટીકા મળે છે. 
ભામિનીવિલાસના મ્ર'થકર્તા જગન્નાય સત્તરમા શ્રતકમાં થયા 
હતા અને તેમના ઉપર દારાસિકેની મહેરબાની હતો. તેમણે ર્સગંગાધર 
નામે અલ'કાર ગ્રંથ લખ્યો! છે. એ ઉપરાંત તેમણે અપ્પય દીક્ષિતના 
મતનું ખ'ડન કરીતે ચિત્રમીમાંસાખડન નામે એક અલ'કાર ગ્રથ 
લખ્યો છે. એ ઉપરાંત ભ્રટ્ટોજ દીક્ષિતના મનોરમા નામતા વ્યાકર્ષુ* 
શ્રચતું ખડન કરતો મનેરમાકુચમર્દન નામે વ્યાકરણુમ્રથ લખ્યો છે. 
રસગગાધરતી ગુર્મર્ષપ્રકાશિકા નામે નાગેરા ભટ્કૃત એક ટીકા અને 
વિષમપદી નામે બીજ એક ટીકા છે. નાગેશ ભદ્દે એ ટીકા ઉપરાંત 
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ગોવિદકૃત કાબ્યપ્રટાશની પ્રદીપ ટીકા ઉપર બહત્‌ અને લધુ ઉલોત 
નામે ખે ટીકા લખી છે, અને કાવ્યપ્રકાશ ઉપર ઉદાહરણુદીપિકા નામે 
ઝોક ટીકા લખી છૅ, તેમ જ અપ્પયના ઝુવલયાનંદ ઉપર અલ કારસુષા 
અને વિષમપદવ્યાખ્યાનષ ટ્પદાનંદ નામે ખે ટીકા લખી છે, અને 
જ્રાનુદત્તની રસમજરી અતે રસતરંગિણી ઉપર ખે ટીકા લખી છે. 
ઉપર કહેલા ગ્રથે! ઉપરાંત અલ કાર સાહિત્યમાં ખી'ત સોથી વધુ 
ઉલ્લેખપાત્ર મથે! છે; પરંતુ પ્રંથવિસ્તારભયથી તેમને। ઉલ્લેખ ડર્યા નથી. 
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ઉડૂર્તનું નાટયશાસ્ર કેટલું પ્રાચીન છે, તે કહી ક્ષરકાય એમ 
નથી. કેટલું ભરતનું પોતાનું લખેલું અને કેટલું કોહલ અને નંદિકેશ્વરનું 
લખેલું તે પણુ કદી શકાય એમ નથી. ખહુ પ્રાથીન કાળમાં કાબ્ય 
લખાતાં કે નહિ તે પણુ આપણે નાણુતા નથી. સાધારયુ રીતે 
વાલ્મીકિતે જ આદિકવિ કહેવામાં આવે છે. પરંતુ નાટયપ્રયાગ અતિ 
પ્રાચીનકાળની વસ્તુ છે એ વિશે રોકા લાવી શકાય એમ નથી. 
પાણિનિમાં નટસૃત્રકર્તાઓને। ઉલ્લેખ છે. ભરતે તેમના નાટયશ્ાસ્માં 
લખ્યું છે કે ભહ્માએ. દેવદેત્ય બધાન! ઉપકાર્તે માટે નાટયવેદ 
રચ્યો હતે. 
બળે થો મન્યુના જ્ત્યા વિવાહ ત્યઝતાનઘાઃ । 
મવતાં રેયતાનાં છુ સુમાકુમવિવલ્પય? 1 
વમમાવાન્વયાવેક્ષી નાય્યવેટ્ો તત્ર જત; ।। 
નાટયને। ઉદ્દેશ જણાવતાં તેમણે કહ્યું છે કે, બધાના હદય-ભાવ 
પ્રગટ કરવા એ જ નાટયને। દદ્દેશ છે-- 
“ ક્રેછોવયસ્યાસ્ય સર્વસ્ય નાટ્ય માવાનુજીગનમ્‌ । 
ત્યાર પછો તેમણે વધુમાં કહ્યું છે-- 
તાનામાવોપપંવશ્રં નાનાવદ્થાન્તરાત્મવમ્‌ । 
છોજવૃત્તાનુજરળં નાટઘમેતન્મયાં કત્‌ | 
ટુઃશા્તાનાં ક્રમાર્ણાનાં શોજાર્તાનાં લવર્થિનાન્‌ । 
વિશ્રાન્તિગનન જાણે તાટપમેતક મવિષ્થતિ ॥ ” 


૨૪ કાવ્યવિચાર૨ 


ઘર્ટ્યચશસ્યમાયુષ્યં દિતં ગુજિચિયન્નત્‌ । 

છોજોજ્રેધગનન નાટઘમેતટ્‌ મવિષ્યતિ | 

ન તગજ્ઞાનં ન તારિછલ્વં ન તા વિશા ન વા છા । 

ના સૌ યોગો ન તત્કમે નાટયેડશ્તિન્‌ ચજ્ન ૬ર્યતે ॥ 
દુઃખી અતે થાકેલાઓનું નાટય જ વિશ્રામસ્થાન છે. નાટયમાંથી ધર્મ 
અતે યશ્ચ મેળવી શકાય છે અને નાટય આયુ વધારનાર અતે ખુદ્ધિવધેક 
છે. નાટયમાંથી ઉપદેશ મેળવી શકાય છે અતે એવી વિધ્યા નથી, એવું 
સ્તાન નથી, એવું શિલ્પ નથી, જે [આ નાટયમાં] મગો ન શકે. 
લેકચરિત્રનું અતુકરણુ કરવું એ જ નાટયને। ઉદ્દેશ છે; ચિત્રવિધ્રા 
અને નૃત્યવિધ્રા એ બંનેય નાટયનાં અંગસ્વર્‌પ છે. ભરતના નાટયશ્ચાસ્રમાં 
અભિનયના નૃત્યાવયવ એટલે કે કરણુ, અંગહાર, મુદ્રા વગેરેતું પુષ્કળ વર્ણુન 
છે. આ ખધાં વણુંત ઝેટલા નિપુણુભાવે કરેલાં છે, કે એવું કેઈ પણુ રીતે 
માની ન શકાય કે, ભરતના નાટયશ્ાસ્રમાં જ એ પહેલવહેલાં દેખા દે 
છે. એ વિશે પુષ્કળ વિચાર, પુષ્કળ શોધખોળ, પુષ્કળ ગ્ર'થરચના થયા . 
પછી, સે'કડે। વર્ષોનો મહેનતતે પરિણામે આવું લખાણુ સંભવી શકે. 
રસ અને ભાવની વાત કરતાં ભરતે કહ્યું છે કે સત્ત અને ભાષ્યમાં 
જે વિસ્તૃતરૂપે વર્ણુ વેલું હેય તે સંક્ષેપમાં કહીએ તો તેતે સંગ્રહ કહે 
છે. ભરતે પોતે એવો એક સંમ્રહ શ્લોક રચીને વિસ્તારપૂવક કારિકામાં 
તેનું ફેરી વર્ણુન કરેલું છે, પરતુ એનું સૃત્રભાષ્ય કયાં ગયું ! તે ઉપરાંત 
સહેજ પછી તેમણે વળી કહ્યું છે કે હવે ડું સત્ર ત્રેથયની રચના 
કરીશ. એમ ફહીને કેટલીક ગધ્ધ પંક્તિઓ લખી છે, તે સુત્ર પણુ 
નથી, શ્લ્ષોક પણુ નથી. માત્ર એટલું જ નહિ, વચમાં વચમાં તેમણે 
ખીજે ઠેકાણેથી “લેક ભેગા કરીને ઉતાર્યા છે, એવું પણુ લાગે છે. 
આ ઉપરથી સ્પષ્ સમજી શ્ચકાય છે કે ભરતની પહેલાં રસ સંબંધે 
ખૂખ ચર્ચા થઈ હતી. અતે ભરતે એ ખધા ગ્રંથોમાંથી સામમ્રો ભેગી 


“રાપ, ગુશુ અને રીતિ ન 


કરીને પોતાને। ગ્રંથ રચ્યો હતો. એટલા માટે નિઃસંકોચપણે એમ 
કહી શકાય કે નાટયમાં રસવાદ અતિ પ્રાચીન કાળથી જ શર થયો 
હતો. નાટય જે માનવચમ્ત્રનું અનુકરણુ હેય અતે માનવચસ્ત્રિમાં 
રસ જે ગક પ્રધાન વસ્તુ હોય અતે રસતી સાથે પ્રમટ ન થાય તે 
મતુપ્યની ચિત્તશૃત્તિ અભિનયઠ્દાર| પ્રગટ કરવી જે અસંભવિત હોય, 
તો નાટય સંબંધે ચર્ચા કરવા જઈએ એટલે રસ સબંધે ચર્ચા કર્યા 
વિના ચાલે જ નહિ. ધ્વનિકાર અતે આતંદવર્દભનતી પહેલાંના આલં- 
કારિકિએ બધાએ જ લગભગ કાવ્ય સંબંધે ચર્ચો કરી છે, એટલા 
માટે તેમણે રસતી કશો વિશેષ ચર્ચા કરી નથી. કાબ્યની કાર્યકાહિની 
કહી જવી એ અભિનય નથી--એટલા માટે ખોલવાની ભ ગી ઉપર જ 
વિવિધ રીતે ભાર્‌ દઈને અનતેકે કાબ્યના સ્વરૂપને! નિણુય કરવાને 
પ્રયત્ન કરેલો! છે. કોઈએ વળી કહ્યું છે કે અલ'કાર જ કાભ્યનું સર્વસ્વ 
છ. કેઈ કહે છે કે લખવાની રીતિ ઉપર્‌ જ કાત્યત્તતે। આધાર્‌ હોય 
છે, વળો કોઈ કહે છે કે વાકયતી ભંગી એ જ કાવ્યતો સાર્‌ છે. 
“કરાઈએ એવું પણુ કહ્યું છે કે સાદી વાત સુંદરરૂપે ફેરવીને કડી રશાકીએ 
એટલે કાવ્યનું માધુયે જન્મે છે. ભરતતી પછીના લેખકોમાં કેતળ 
“*વનિકાર અતે આનતંદવર્દને જ પહેલવહેલી એ વાત કહી કે, નાટયમાં 
“જેમ રસનું પ્રયાંજન છે તેમ જ કાવ્યમાં પણુ *સનું પ્રયોજન છે. અને 
ર્‌સમાધુર્ય ઉપર જ કાવ્યતું કેછત્ત આધા? રાખે છે. પરતુ તનિકાર 
“અને આનંદવર્ન્‍દનનાં લખાણુ ઉપરથી સમજી શકાય છે કે, ભરતે 
રસ વિશે જેટલું જેટલું કહ્યું છે, તેના કરતાં પ્રુષ્કળ વધારે ચર્યા 
“ભરત અને બ્તનિકારની વચમાંના ગાળામાં થઈ હતી. પુખ્કળ ચર્ચા 
ન થઈ હોત તે “વનિકાર અતે આનદવર્હ્‌'નનાં લખાણુમાં રસમ્યંજના 
સખ'ધે જેવી સ્જુટ ચર્ચા જેવામાં આવે છે, તેવી ચર્ચા થઈ શકત 
નહિ. દુઃખતી વાત એ છે કે, ખ્તનિકારની પહેલાંતા એવા કેઈ પષુ 


શ્ય કાબ્યાવેચાર: 


લેખકની વાત જાણુવામાં આવી નથી, જેમણે રસ સખધે ચર્ચા કરી 
દતી એમ આપણે ખતાવી શ્રીએ. સંભવ છે કે એ ખધા લેખકોએ. 
શરતને અનુસરીને જ નાટયરાસ્રની ચર્ચા કરતી વખતે રસતી ચર્ચા 
કરી હેય. અને એટલા સાટે જ કાબ્ય સંબંધે લખતી વખતે ભોમહુ, 
દહી, વામન વગેરેએ તેમને! ડરે! ઉલ્લેખ ન કર્યો હોય. 

ગમે તેમ હો, આપણે રસ સંબંધે પાછળથી ચર્ચા કરીશું અને 
તેની સાથોસાથ જ રસ સંબંધે ભરતના મતની સાથે તેમના ટીકાકારાના 
મતની અને “વનિકાર અતે આનંદવર્હન વગેરેના મતની તુલના અને 
સમાલે ચના ડરીશું. તે પહેલાં જેમણે અલ કાર અને રીતિતે શ્રેઇ સ્થાન 
આપ્યું છે, તેમતે વિશે ચર્ચા કરીશું. વક્રોક્તિજવિતકાર કુતક સંબંધે. 
જદી ચર્ચા ડરવાની જરૂર છે. 

નાટયમાં વાતચીતરૃપે વાકયપ્રયોગ અત્ય ત આવસ્યક છે. એટલા 
માટે ભરતે વાક્યના ગુણુ-દોષ અને અલકાર સંબંધે પણુ ચર્ચા કરી 
છે. તેમના નાટયરાસ્્રના સોળમા અધ્યાયમાં એ ખધાંને તેમણે 
કાવ્યલક્ષણુ કલ્યાં છે. એએ લક્ષણોમાં નાટયના અંશ-વિશેષાતી સાથૅ 
પરસ્પરના સંબંધ અર્યાત્‌ સંધિ-અંગ અને વૃત્તિ-અંગ પણુ ચર્ચાયાં 
છે. દડી સિવાયના પાછળથી થયેલા આલંકારિકરિએ એ બધાંને કાવ્ય- 
લક્ષણુમાં સમાવેશ ન કરતાં નાટચપ્રકરણુમાં જ તેની ગણુન! કરી છે. 
ડાબ્યાલંકાર્માં ભરતે કેવળ ઉપમા, રૂપક, દીપક અને યમક એ ચારને: 
સ્વીકાર્યા છે. ઉપમાનના ગુણુ પ્રમાણુ ઉપમાના પાંચ વિભાગ પાડયા 
છે, જેમકે પ્રશંસાપમા, નિન્દોપમા, ફલ્પિતાપમા, સદશીઉપમાં અને' 
કિંચિત્‌ સદશી ઉપમા. આપણે ન્નણીએ છીએ કે પાણિનિના વ્યાક- 
રષ્યુમાં, કાત્યાયનની નૃત્તિમાં અતે મહાભાષ્યમાં ઉપમાતી ચર્ચા થયેલી. 
છે. પછીના સમયના આલ'કાન્કિ ધણી વ'મત તે વિભાગથી અતુ*- 
ગ્રાણિત થયેલા છે. ભામહ, દ'ડી, ઉંદ્કાટ અને વામનનાં લપ્માણુમાં 


"રાપ, ચુણ અને રીતે સળ 


:એના પુષ્કળ દાખલા ન્તેત્રા મળે છે. ભામહે પ્રશંસેોપમાં અને 
નિન્દોપમા--એ વિભાગ સ્વીકાર્યા નથી, પરતુ દડીએ એ સ્વીકાર્યા 
છે. ભામહે સમસ્ત-વસ્તુ-વિષષ અતે એક-દેશ-વિવર્તિ એમ ખે 
પ્રકારનાં રૂપક સ્વીકાર્યા છે. મમ્મટ વગેરે પાછળતા આલ કારિકાએ 
એના અનેક વિભાગ કલ્પ્યા છે. ભામડુ અથવા ભરત બેમાંથી કોઈએ 
પણુ દીપકના કેઈ પણુ ન્નતના ભેદ ડદ્પ્યા નથી. પરતુ મમ્મટ 
વગેરેએ તેના પણુ અનેક બેદો કલ્પ્યા છે. યમક શખ્દાલકાર અને 
અનુપ્રાસ ઉપર્‌ આધાર રાખે છે. ભરતે યમકના દસ વિભાગ પાડયા 
છે, અને છતાં ખીજ ન્નતના અર્થાલકારતો ઉલ્લેખ કર્યો નથી. 
યમકતે। અર્થ ભરત એવો સમજતા કે એક જ ન્નતના શબ્દનું ફરી 
શૂરીને ઉચ્ચારણ, અથવા શબ્દાભ્યાસ. નાટકી5 ભાષામાં સાધારય 
"ઉપમા અથવા ર્‌ષક સિવાય ખીજ 4નતના અલ કારતે સ્થાન ઓછું 
હોય છે. એટલા માટે જ કદાચ ભરતની અતે પહેલાંના નાટચશાસ્ર- 
વિદ્દેતી દષ્દિ તે તરફ પડી નહોતી. પરતુ નાટકતી વાતચીતરૂપે 
એક જ ન્નતના શખ્દોની પુનરાજૃત્તિ સાંભળવામાં મધુર લાગે છે. 
એટલા માટેજ મતે લાગે છે કે યમક પ્રત્યે ભરતતું આટલું બધું 
“યાન ગયું છે. આપણુ! દેશના ન્નત્રાવાલા, કવિતાલા અતે પાંચાલિ- 
વાલાએઓના લખાણુમાં યમકના દાખલા મળી આવે છે. ભામહમાં 
આપણુતે ધણા અલ કારતે ઉલ્લેખ મળે છે અતે ભરતમાં મળતો 
'નંથી--એ ઉપરથી એવું અનુમાન કેરી ન શકાવ કે ભરતના સમયમાં 
એ ન્નતના અનેક અલ'કારો પ્રચલિત નહોતા. ભરતે કદાચ નાટય- 
શાસ્રમાં અનુપયોગી હોવાથી જ એ બધાતે! ઉલ્લેખ ન કર્યા હોય. 
ભરતે વાકયના દેોષમુણુને! ઉદક્ષેખ કર્યો છે. પરતુ પાછળના આલ- 
કારિકેનાં દોષમુણુનાં લક્ષણુતી સાથે ભરતનાં લક્ષણુ બધી રીતે 
-મળતાં આવતાં નથી. દેોષે।માં ભરતે આટલાતો ઉલ્લેખ કર્યો છે-- 


૪૮ ઝાબ્યવિથાર-” 


ગૂઢાથે અર્થાત્‌ એક જ વાત બિત્રભિન્ન શખ્દોદારા કહેવી; અર્થાન્તર . 
અર્થાત્‌ અપ્રાસંગિક વસ્તુને! ઉલ્લેખ, અચહીન અર્થાત્‌ અસંબદ્ધ વાકય 
અથવા બહુ-અર્યયુકત વાકય, ભિન્નાયે અર્થાત્‌ અસભ્ય કે ગ્રામ્ય 
અથવા ન્યાં વકતવ્ય વિષયની સાથે ખીશળ વિષયતો! ગોટાળા થઈ 
જવાને! મંભવ હોય તે, એકાથ અર્થાત્‌ એક જ વાત ખે ભાષામાં 
કહેવી, અભિપ્લુતાર્થ અર્થાત્‌ ભિન્નભિન્ન વાકયથી જ્યાં એક સુસંશ્લિજ 
અથે ન થતે। હોય, ન્યાયાદપેત અર્થાત્‌ પ્રમાણુવાજત અથવા વિરૃદ્ધ 
વાકય, વિષમ અર્યાત્‌ છદઃપતન, વિસંધિ અર્યાત્‌ ન્યાં શખ્દો સુસંશ્લિષ. 
રીતે વષર!યા ન હય, શખ્દહીન અર્યાત્‌ વ્યાકરણુદુણ શખ્દપ્રયેઃગ. 
ભામહે પણુ દમ દે।ષનાં નામ આપ્યાં છે પણુ તે જરા જુદાં છે-- 
જેમકે અપાયે અથવા પૂરો ગક અય ન થવો, વ્યર્થ અર્થાત્‌ અમંબદ્ધ. 
વાકય, એકાય અર્ચયાત્‌ પુનરુકત, સંશ્રય અર્થાત્‌ જ્યારે ચેક્સ રો 
અયે છે તે ત સમન્નવ તે, અપક્રમ અર્થાત્‌ જ્યાં એક વાકયમાં શખ્દને। 
જે ક્રેમ હોવા જેઈએ તે ન હોવો, (આપણી અતિ આધ્રુનિક બંગા- 
ળીની રીતિમાં અપકમ ગુખુ બતી ગયે છે), યતિભ્રણં અર્યાત્‌ છેદમાં 
યતિલગ, ભિન્નવૃત્ત અથાત્‌ છદે!ભગ, વિસંધિ અર્થાત્‌ જ્યાં સંધિ કરવાની 
જરૂર હોય ત્યાં સંધિ ન કરવી, દેશકાલકલાલે।કન્યાયામમવિરે।ધી અર્થાત્‌ 
રેશ કાળ, કલાશાસ્રવિર।ધી, લે!કવ્યવહારવિરે।ધી અને યુક્ત અને આગમ- 
વિરોધી વણુન. આ દેષે। એક'દરે ભરતે ગણાવેલા દોષો! સાથે મળતા આવે 
છે; જે કૈ બધી રીતે મળતા આવે છે એમ ન કહો શ્ઞક!ય. દસમા દેષના 
ઉલ્લેખની નાટથમાં પણુ ખાસ જરૂર હતી. એમ છતાં ભરતે તેને ઉલ્લેખ 
કર્યો નથી. એ ઉપરાંત ભામહે બીક્ન દસ દોષોને ઉલ્લેખ કર્યા છે, 
જેમકે, તેયાર્થ અર્થાત્‌ ન્યાં અથ સહેલાઈથી સમન્નતે। ન હોય, તાણી- : 
તૂસીને લાવવો પડતે! હાય, કિલણ્ અર્થાત્‌ જ્યાં અર્ચ અસ્પષ્ટ હોય, 
ગઅન્યાથ અર્યાત્‌ ન્યાં અર્થ થતો ન હોય, અવાચક અર્યાત જયાં જે" 


રષ, ગુષણુ અને રીતિ ધુ સહ 


અર્થ ઉપર ભાર દેવાની જર્‌૨ હય ત્યાં તેના ઉપર ભાર ન દેવો, 
ગૃઢશખ્દાભિધાન અર્થાત્‌ જ્યાં કઠિન શબ્દદ્દારા અથ હ'કાઈ જતો હેય, 
અયુક્તિમત્‌ અર્થાત્‌ અસંભવિત વણુન, શ્રતિદુણ અર્યાત્‌ અસ્લીલશબ્દ- 
પ્રયોગ, અર્થદુદ્ટ અર્થાત્‌ જ્યાં અર્થ કે તાત્પર્ય અસ્લીલ હેય, કલ્પના- 
દુજ્ અર્થાત્‌ ન્યાં વાકયથી કોઈ અ*લીલ કલ્પના મનમાં આવે એમ: 
હોય, શ્રતિકજુ અર્થાત્‌ કર્કશ-શખ્ટ-પ્રયાગ. આ દોષોની સાથે 
સમ્મટે કહેલા દોષોની તુલના કરીશું તો જણાય છે કે અલકાર્‌- 
શાંઅ્રની નિપુણુ આલોચનાની સાથે સાથે ખીન્ન પણુ ધણી નનતના - 
દોષો ધીમે ધીમે શોધાયા છે. મમ્મટે સોળ પ્રકારના પદદોષતે। ઉલ્લેખ 
કર્યો છે---જેમકે, શ્રુતિકટુ અર્થાત્‌ કર્કશ શખ્દને પ્રયોગ, ચ્યુતમંસ્કૃતિ 
અર્થાત્‌ વ્યાકરણુદુષ્ટ, અપ્રયુક્ત અર્થાત્‌ વ્યાકરણુ દુષ્ટ ન હોય તોયે 
તેવો પ્રયાગ ન હોવા, અસમથર' અર્થાત્‌ જે શખ્દને જે અય ન ચતો 
હોય તેતે તે અર્થમાં પ્રયોગ કરવે।, નિહતાય અર્યાત્‌ જે શખ્દના 
ક%્રાશમાં ખે અથે હોય તેતો અપ્રચલિત અથમાં પ્રયોગ, અતુચિતાર્ય 
અર્થાત્‌ ન્યાં જે જતના રસનું વણુન ચાલતું હોય તેને! વિરોધી શખ્દ્ 
વાપરવે।. નિર્યેક અર્થાત્‌ ૭૬ મેળવવાને માટે અયહોન શાખ્દને। પ્રયોગ 
કુર્વો, અવાચક અર્થાત્‌ જે શબ્દનો જે અય ન હોય તે અર્થમાં તેતો 
ઉપયોગ ફર્વો, એ ઉપરાંત મમ્મટે ત્રણુ પ્રકારના અસ્લીલ દોષો 
વ્ણુવ્યા છે. સંદિગ્ધ અર્થાત્‌ જ્યાં બંતે પ્રકારના અર્થ વિશે સંદેહ 
થાય, અપ્રતીત અયાંત્‌ કોઈ પણુ શાસખ્માં પ્રસિદ્ધ પારિભ્રાષિક 
યબ્દને। અપ્રાસંગિક રીતે કાવ્યમાં ઉપયોગ. ગ્રામ્ય અર્યાત્‌ હલકા 
લોકમાં વપરાતા શખ્દનેો ઉપયે!ગ. તેયાર્થ અર્થાત્‌ કોઈ શખ્દનો 
એવે લાક્ષણિક અર્ય કરવામાં આવે જે અસુદર્‌ અતે અપ્રચલિત 
હોય (જેમકે, હે સુદરી, તારું' સુખ ચદ્રને એક લપડાક લગાવે છે). 
ફિલણુ અચવા અયે સમજતાં જ્યાં કલેશ્ઞ ચાય તે. અવિમૃણ્વિધેયાંશ્ર 


૪૦ ી કાવ્યવિચાર : 


અર્થાત્‌ જે પદ ઉપર ભાર મૂકવાની જરૂર હેય તેના ઉપર ભાર 
ન મૂકવો, સાધારણુ રીતે સમાસ કરવામાં ન્યારે કોઈ પણુ અંદર 
આવતા શખ્દને। ભાર એછે થઈ જતો હોય અને તે શખ્દ ઉપ્‌ર 
ભાર દેવાની જરૂર હોય. વિરુદ્ધમતિકૃત્‌ અર્થાત્‌ શખ્દની ગોઠવણીને 
લીધે જ્યાં ઊલટો અર્ય લાગતો હેય. મમ્મટે કહેલું છે કે ઉપર 
કહેલા ચ્યુતમંસ્કૃત, અસમર્થ અને નિરર્થક સિવાયના ખીન્ન દોષે 
વાકયમાં અને પદાંશ્રમાં પણુ હોઈ રકે. આ ઉપરાંત સમ્મટે કેટલાક 
વાકયગત દેષેોનેા ઉલ્લેખ કર્યો છે, જેમકે પ્રતિકૂલવણુંતા અર્થાત્‌ જે 
૨સમાં જે ન્નતના વણુપ વાપરવા જેઈએ તે ન વાપરવા, જેમકે 
કોધનું વણુન કરવા જતાં કોમલ અક્ષરો વાપરવા. ઉપહતલુપ્તવિસર્ગ 
ગ્મને વિમંધિ અર્થાત્‌ અનેક વિસર્ગોની ઓકાર સંધિ , કરવી અથવા 
સંધિ ન કરવી. હતજૃત્ત અર્થાત્‌ ૭'દ:પતન. ન્યૂનાધિકપદ, કોઈ પણુ 
પદ એધણું વાપરવું અથવા વધારે વાપરવું. પતત્પ્રક્રેધ, કોઈ એક 
ભાવને પહેલાં ઊંચે લઈ જઈને તેતે તીચે ઉતારી દેવામાં આવે 
તે. સંમાપ્તપુનરાત્તતા અચવા કેઈ એક વાકય પૂડું કરીને ફરીથી તેમાં 
પાછા જવું. અર્ધાન્તરેકવાચક અર્થાત્‌ ન્યાં કોઈ સ્‍્લોકના પ્રથમાર્ધ તે 
અર્થ સમજવા દિતીયાર્ધના અર્થની જરૂર પડતી હે।ય. અભ્રવન્મતયે।ગ 
અર્ચાત્‌ ન્યાં ભિન્ન વિભકિતિના પ્રયોગને લીધે અથવા આકાંક્ષાદિના 
અભાવને લીધે ભિન્નભિત્ત વાકયતે એક વાકય તરીકે લેવામાં મુસ્કેલી 
નડે, જેમક્રે “જે' કહીને પછી “તે' ન કહેવામાં આવે અથવા એક 
વાર 'જેઓનું' કહીને ત્યાર પછી “તેમોનું' કહેવાને બદલે 'તેએ!” 
કહેવામાં આવે. અન ભાહિત વાકય અર્થાત્‌ ન્યાં જે વાત પ્રધાનભાવે 
કહેવાની જર્‌૨ હોય ત્યાં તે કહેવામાં ન આવે, પરંતુ કોઈ વિરૃદ્ધ 
રાબ્દના પ્રયોગદ્ારા વક્તવ્યને અપ્રધાન બનાવી દેવામાં આવે. પૂર્વાકત 
અવિમૃદૃવિધેયાંશની સાથે આને થોડે ભેદ છે. અપદસ્થ ૫૬ અતે 
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અપદસ્થ સમાસ અર્થાત્‌ ન્યાં પદ્દે ઊલટપાલટ વાપરવાથી અથવા 
અસ્થાને સમાસ કરવાથી અથે બરાબર પ્રગટ ન થાય તે. “ કોઈએ 
પણુ ત્યાગ કયો નહતો' એમ કહેવા જતાં જો એમ કહે “ત્યાગ 
કર્યો નહોતો કોઈએ.' સંકીર્ણ, જ્યાં બે ભિન ભિન્ત વાકયો! એવી 
રીતે રચવામાં આવે કે અન્વય કરતી વખતે પાછલા વાકયમાંથી શબ્દ 
લાવીને આગલું વાકય સમજવું પડે અથવા આગલા વાકયમાંથી શ્રબ્દ 
“લઈને પાછલું વાકય સમજવું પડે. ગભિત અર્થાત્‌ જ્યાં એક વાકયમાં 
બીન્ન વાક્યને દાખલ કર્યા વગર અથે ન કરી શકાય--જેમકે કોઈ 
એમ કહે 'દુજનની સાથે સોબત તને હું કહું છું કરવી ન નનેઈએ.” 
અહીં “તને હું કહું છું' એટલે ભ્રાગ જુદો હોવા છતાં વાકયમાં ન 
ગોાઠેવીએ તો અર્થ કરી શકાતો! નથી. પ્રસિદ્ધદહત અર્થાત્‌ જે શ્ખ્દ 
જ્યાં વપરાતો હોય તેને ત્યાંન વાપરતાં બીજે વાપરવે।--જેમકે દેડકો 
ગજના ડરે છે. ભમપ્રક્રમ અર્થાત જે રીતે વાકયતી શરૃઆત કરી 
હેય તે રીતે તેને પૂરું ન કરવું. જે કેઈ કહે “ર૨જતીનાથ અસ્ત 
પામતાં ૨ત્ર પ્‌ ભાગી ન્નય છે' તો આ દોષ થાય. એમ કહેવું 
નએ કે “૨જનિનાય ચાલ્યા જતાં રાત પણુ ચાલી નય છે!” 
અક્રમ અર્થાત્‌ જે રીતે એક પછી એક વણુન કરવામાં આવત 
હોય તેમાંના એકનું તે રીતે વણુંન ન કરવું તે. અમતપરાથેતા 
અર્થાત્‌ ખીભત્સ *સ વણુંવતી વખતે નને શંગાર રસતી ભાષા 
વાપરવામાં આવે. 

એ ઉપરાંત મમ્મટે અતેક અર્થ-દોષોનું વર્ણન કરેલું છે, જેમકે 
અપુણઠ અર્યાત્‌ એવા વિષયનું વર્ણન કરવું જે ન કર્યું હેય તો પણુ 
વકતવ્યાયેને ક૨|। હાનિ ત યતી હોય. કષ્ટ અર્યાત્‌ જ્યાં શખ્દવિન્યાસના 
દોષને લીધે અથે સમજતાં કણે પડે. બ્યાહત અર્થાત્‌ ક્રેઈ એક વિષયની 
નિંદા અથવા પ્રશંસા કરીને ફરીથી તેનાથી વિપરીત રીતે વર્યુન 
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કરવું. પુનરુકત એટલે એક શાખ્દથી જે વસ્તુ કહી હેય તે ફરીવાર 
ખીન્ન શખ્દથી કહેવી તે. જ્યાં જે કહેવું જેઈએ લાં તે ન કહેતાં 
પછીથી કહેવું તેને દુષ્કેમ કહે છે. 'મને હાથી આપે! નહિ તો! ધોડા 
આપે! એમ કહી શકાય, પરંતુ 'ધોડેો આપે નહિ તો હાથી આપે 
એમ ન કહેવાય. ગ્રામ્ય પહેલાં કહેવાઈ ગયે। છે. સંદિગ્ધ અતે નિહેતુ, 
«યાં વાક્યને! અથે સમજ્યા છતાં તાત્પયે સંબંધે શંકા રહે અથવા 
વાકયમાં વર્ણ્‌ વેલા અર્થનું પૂરતું કારણુ ન આપવામાં આવ્યું હોય. 
પ્રસિદ્ધિ કે વિધ્રાવિર્&્ધ અર્થાત્‌ ન્યાં પ્રસિદ્ધિ વિરુદ્ઠ અચવા શાસ્ત્ર 
વિરૃદ્ધ વાત કહેવામાં આવી હોય. અનવીકૃત અર્થાત્‌ ન્યાં નવીનતા 
ન હોય. આ પ્રમાણે મમ્મટે આ જાતના ખીનન અનેક અર્ચદોષોનું. 
વર્યુન કરેલું છે, અને એ પછી તેમણે રસદેષતી ચર્ચા કરેલો છે. 
તેની ચર્ચા બીજે પ્રસંગે કરવામાં આવશે. મમ્મટ વગેરે એમ માનતા 
"% રખ્દ અને અર્થ કાવ્યના શરીરર્‌પ. છે અને રસ તેનો પ્રાણુ છે. 
રસના જે પરિપેથી અર્થાત્‌ જેને લીધે રસ-પ્રતીતિમાં વિલંખ થાય 
અથવા ખાધા જન્મે અથવા પૂર્ણ રીતે રસનું ત્રહણુ ન ચાય, તેતે જ 
તેમણે દોષ માન્યા છે. એટલા માટે દોષના વિભાગ પાડતી વખતે 
પદગત, વાકયગત, વાકયાથંગત અને રસગત એમ ચાર પ્રકારે દોષના 
વિભાગ પાડયા છે. ભામહથી વામન સુધી કોઈએ પ્રધાન ભાવે 
રસને સહત્ત્ત આપ્યું નથી, એથી રસતે અપક્ષક હોય એટલે રોષ . 
ગણાય એવું એ લોકોએ કહ્યું નથી. વામતે કહ્યું હતું કે ગુણુથી જે 
વિપરીત હાય તે જ દોષ. વામને પરંતુ દોષતે ગુણાપેક્ષી બનાવી 
ગુધુને। સ્વતંત્ર રવીકાર કયો છે. એ વાતની ના પાડી શ્રકાય એમ 
નથી કે ભામહ દેષ્‌તું યથાર્થ તાત્પર્ય પકડી શ્રકયા હતા. તેમણે. 
રસની સાથે દોષના સંબંધની ચચો કરી નથી, પરતુ તેમાં તેમની 
કશી ભૂલ ચઈ છે એમ ન કહી શકાય, પરંતુ મમ્મરે જે વ્યાખ્યા 
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ખાંધી છે કે રસતે અપકર્ષક હેય તે જ દેષ--એ વ્યાખ્યા જ બરાબર 
છે ક કેમ એ વિચારવા જેવી વાત છે, કારણ મમ્મટે પોતે કાવ્યની 
વ્યાખ્યા આપતાં કહ્યું છે-લઢ્ઢોજે શચ્રાર્થો લગુળાનનનંકતી પુનઃ 
છા#/િ અર્થાત્‌ ગુણુયુક્ત અને દોષહીન શબ્દાર્થ કદાચ અલંકારવિહીન' 
હોય તો પણુ કાવ્ય તરીકે ગણી શકાય. આ વ્યાખ્યામાં કાવ્ય ચવા 
માટે રસ હોવો જ જેઈએ એવું મમ્મટે કહું નથી, માત્ર ગુણુયુકત, 
દોષવિહીન શબ્દ અને અથૅેતે કાવ્ય કહી શકાય, એટલું બ્યાખ્યાનું 
તાત્પર્ય છે. અલંકાર અથવા રસ હોવા ન હોવા ઉપર શ્ઞખ્દાયના 
કાબ્વત્વતો આધાર નથી. પાછળથી થયેલા અતેક જણે પણુ કાન્યત્વ 
માટે રસની એકાંત આવશ્યકતા સ્વીકાર નથી. જગન્નાથે રસગંગાધરમાં 
લખ્યું છે કે, સ્વભાવેક્તિ હોય ત્યાં કેઈઈ પણુ રસ 'હાતો નથી, 
પરંતુ તેના કાવ્યત્વનો અસ્વીકાર કરી શકાય એમ નયો. આ વાત 
માતીએ તો મમ્મટના પોતાનામાં સ્વવચન-વિરેોધ ઊભે! થાય છે. 
કામ્ણુ, કૅવળ વાકયાથમાં જ દોષ હોઈ શકે, એમ ને હેય તા 
ર્સગત દેષ સિવાયના ખીન્ન બધા જ દેષેને ખરું નેતાં પદગત, 
વાકયગત અથવા વાકયાથગત માનવા પડૅ. ભામહથો મ!ડીને વામન સુધી 
દોષને વાકયાર્થગત જ માનવામાં આવ્યા છે. વાકયાર્યગત જે બધા દોષોની 
આપણે વાત કરી છે, તે અનેક સૃદ્મવિભ્ાગોને કારણે અતિ વિસ્તૃત 
લાગે છે છતાં, તે દોષો! છેવટે તો અચપ્રતી/તિમાં વિલબ, વૈષમ્ય, 
રશ્ખ્દની ફકરતા, ગ્રામ્યતા કે અશ્લીલતા--જનિત કેઈ પ્રકારના વિશ્રો 
રાખ્દમાં અચવા અગંભવ અને અત્રસિદ્ધ અથવા ન્યાયવિરોધી કે 
શાસ્વિરે।ધી વર્ણુનાયુકત મનના એક જાતના ક્લાભમાં કે અર્થ 
પ્રતીતિની અસંગતિમાં પર્યવસાન પામે છે. જે વાડયાયેયો સુ'દરકાવ્ય 
ચવાનું હેય તે તો એવે હોવા જેઈએ કે તેમાં કોઈ પણુ નનતને 
ભાષાદોષ, અથવા શખ્દવિન્યાસ-દેષ, વચાયેગ્ય પ્રાધ્યાન્યનિરૂપણુના 
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ક્રમભેગનો દોષ, ૪ંદાપતનનો દોષ, અથવા નાનાવિધ અતુચિત 
વર્યુનનો દોષ ન હોય. ભામહે જે ખે પ્રકારના દોષોનો ઉલ્લેખ ક્ષો 
છે, તેમાં દેષનાં સાચાં તાત્પર્ય બધાં જ આવી ગયાં છે. તે ઉપરાંત 
ભામહે ખીજી પંણુ એક સુ'દર વાત એ કહી છે કે, કાવ્ય એવું 
હોવું જેઈએ કે તેને કેઈ પણુ વ્યાખ્યા (સમજૂતી ) ની જરૂર 
'ન રહે. 

છાવ્યાર્ન્યાવે ચર્ીમાનિ ઘયાલ્યામન્યાતિ શાભ્રવત્‌ । 

ઝહસવઃ શુષિયાસેવ ઇન્ત ડુર્મષતો દતા? ॥ 

કોઈ કોઈ ઠેકાણે ક'ઈકે ક'ઈકે મતભેદ હોવા ૪તાં દડીએ પણુ 
એકંદરે ભ્ામહનાં દોષનાં લક્ષણોને સ્વીકાર્યા છે. દોષતી સાથે ગુણુને 
સંબંધ શે એ વિશે દંડીએ કશું કહ્યું નથી. પરંતુ તોપણુ કેટલાક 
રાષતે તેમણે સ્વતત્ર રીતે દોષ તરીકે સ્વીકાર્યા નથી અતે વેદર્ભી 
રીતિમાં જે ન મળે તે ખધાને તેમણે દોષ તરીકે ગણ્યા છે. અહીં 
એવું લાગે છે કે તેમણે જાણે ગ્રુણુથી વિપરીત તે દોષ એમ માન્યું 
હોય. વામતે દોષના વિભાગ કરતી વખતે પદદોષ, પદાર્થદોષ, વાકયદાષ 
વાકયાથેદોષ--એ ચાર પ્રકારના દોષને સ્વીકાર કર્યો છે. 2ટ કહે છે 
“જુ શખ્દ અતે અથે મળીને કાવ્ય ચાય છે. માટે દોષ ખે પ્રકારના 
હોય--શ્ખ્દદોષ અને અર્થદ્દોષ. શબ્દદોષમાં તેમણે પદદોષ અતે વાડય- 
દોષ એ ખે પ્રકારના દોષ કલ્યા છે. તેમણે ૭ પ્રકારના પદદ્યોષતે ઉલ્લેખ 
કયો છે જેમકે અસમથે, અપ્રતીત, વિર્સાધે, વિપરીત કલ્પના, ગ્રામ્ય અને 
રય. વાકયદોષના ત્રણુ પ્રકાર છે--સંકીણુ, ગભિત અતે ગતાર્થ. વાકયાર્થ- 
દાષ નવ પ્રકારના છે--અપહેતુ, અપ્રતીત, નિરામમ, ખાધવત્‌, અસંબદ્ધ, 
ગ્રામ્ય, વિર્સ, તદ્દત્‌, અતિમાત્ર. આ ઉપરાંત તેમણે ત્રયુચાર ન્નતના 
ઉપમાદેષ પણુ સ્વીકારેલા છે. ભામહથી માંડીને મમ્મટ સુધી બધાએ જ 
ત્લગભગ કોઈ દોષને નિત્ય અતે ક્રોઈ કેઈ દેષતે અનિત્ય કલ્રા છે. 


“રાપ, મુણુ અને રીતિ ૪૫. 


કાઈ કોઈ દોષ એવા હોય છે કે કોઈ ઠેકાણે તે દોષરૂપ હોય તોપણુ 
બજે ડેંકાણે તે ચુણુરૂપ પણુ હોઈ શકે. કક શ શાખ્દતો પ્રયોગ જેકે 
ચુંગારરસમાં દોષ ગણાય, તો પણુ રૌદ્રરસમાં તે ગુણુ ગણાય. ભ્ામહે 
કહું છે કે સ-નિવેશ્ર-વૈચિશ્ર્યને કારણે અતે પ્રયોગના ક્ષેત્રવૈચિત્ર્યને 
કારણે અસાધુ પણુ સાધુ બતી «ય છે, અને સાદ્‌ પણુ અસાશુ 
ખની ન્તય છે--અર્યાત્‌ દોષ પણુ ચુણુ અને ગુણુ પણુ દોષ બની 4નય છે: 

સનિવેશવિકષેવાસ ડુહ્સતવિ શોમલે । 

નીઠ વણાશમાયટૂં ભસ્તવજાજતે લઝાતિવ 1 મામદ ૧-૫૪ 

જિચિયાથ્રય સોરરાટ ઘત્તે શોમામસાર્ષ્વાવે । 

કાન્લાવિજોસનન્યદ્તે સમહીતયસમિવાકનમ્‌ં 1 ૧-૫૫ 

ચથાતટ્ટટ્સાધીયઃ સાધીયશ્ર દ્રયોગયેવ ॥ ૧-૫૮ 

ળ્તટૂ ઘ્રાહાં બુરમિચુલુમે માચ્યમેતન્‌ નિષેયમ્‌ । 

ઘત્ત શોમાં વિરગિતમિવં સ્યાનમલ્યતટ્સ્ય ॥ 

માળાજારો ર્ર્યાતે યથા સાધુ વિજ્ઞાચ માહામ્‌ । 

ચોઝ્મ જાવ્યવ્વવટ્તિષિયા તવ્લરેવામિધાનમ્‌ ॥ ૧-૫૬ 

ભોજે પણુ દોષતે પદગત, વાફયગત અને અયગત ડદપીને 
અનેક પ્રકારના દોષોનો ઉલ્લેખ કયો છે. સોળ પદદોષો જેમકે--અસાધુ, 
અપ્રયુકત, કજ અનથંક, અપાર્યક, અપુરાયે, અસમર્થ, અપ્રતીત, 
કિલજ્ે, ગૂઢ, નેયાર્ય, સ'દિગ્ધ, વિરૃદ્ધ, અપ્રયોજક, દેશ્ય અતે ગ્રામ્ય. 
સે!ળ વાકય દોષો! જેમકે--શબ્દહીન, કમભ્રજ, વિમંધિ, પુનર્‌ુક્તિ, 
વ્યા્ીણું, વાડયસંકીસું, અપદ, વાકયણ્રલિત, ભિત્તલિગ, ભિન્નવયન, 
ન્યૂનાપમા, અધિકોપમા, ભસ્યતિ, અરારીર, અવીતિમત્‌. આ ગણુત્રીમાં 
કંશી નવીનતા નથી. 
ભામહ ગોડી, વૈદર્ભી વગેરે રીતિ ગણુવાના પક્ષપાતી નથી. 

એટલા માટે તેએ ગુણુ ગણુવાની ખાબતમાં પણુ ધણેભ્રાગે ઉદાસીન 
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છે. ભરતે કહેલા દસ ગુણોનો અસ્વીકાર કરી માધુર્ય, એ।જઃ અને 
પ્રસાદ, એ ત્રણુ ગુણુતે જ તેમણે વિશેષ મહત્ત્વ આપ્યું છે. ઉદૂભટે 
ભ્રામહની ટીકા કરતાં કહેલું છે કેઃ-“ તમવાથયૃલ્યા શૌર્યાટ્ય: વચોમવૃત્યા 
તુ ફારટ્ય દ્ત્યલ્તુ રળાનંજારાળાં મરઃ, ભોગઝઃપ્રજતિનતાતનુષાતોવતાહિતાં 
વોમચેવામવિ તતવાયવૃત્યા શ્થિર્તિરિતિ મરરાહેજા પ્રવાદેળવેજાં મેટ: 1” અર્થાત્‌ 
ફાઈ કોઈ માતે છે કે વીરત્વ વગેરે માણુસના સ્વાભાવિક ગુષુ છે, 
પરતુ અલંકારાદિ બાલવસ્તુ છે, તેની સાથે શરીરતે। સંયોગ થાય છે 
ત્યારે તે શરીરની શેભા વધારે છે. એજઃ, માધુર્ય વગેરે પણુ તે જ 
પ્રમાણે શખ્દાથેના સ્વાભાવિક ગુણુ છે, પરતુ ઉપમા વગેરે અલ'કાર 
સ્વાભાવિક ગુણુ નથી, તે કેવળ ખહારથી આણેલા ગુણુ છે--એ વાત 
સાચી નથી. ગાડરિયા પ્રવાહમાં પડીને ગતાનુગતિકભાતરે ધણા।એ ગુણુ 
અને અલકારમાં આવો ભેદ માની લીધે છે. 

વામતે કહ્યું છે કે, જેનાથી કાવ્યમાં શૈભા ઉત્પન્ન ચાય તેને 
ગુણુ કહે છે. અલ'કારદારા આ કાવ્યશેભા એર વધી નનય છે-- 
જાવ્યશોમાથાઃ જર્તારો ધર્મા શુળાશ્તટ્તિશયણેતવણ્વઇંવજારઃ । એના જવાબમાં 
મમ્મટ કહે છે કે વામનની આ વ્યાખ્યા અગંગત છે. કારણુ જે બધા 
,ગુષુ હોય તો જ કાવ્ય કહેવાય એમ હોય તો ગોડી પાંચાલી વગેરે 
રીતિ જેમાં બધા ગુણો નથી, તેને કાવ્ય ન કહી શકાય. નને થોડા 
ચુણ હેય તે યે ચાલી જતું હોય તો વેદર્ભા રીતિમાં “આ પદાડ 
ઉપર ધૂમ અતે વહ્ધિ છે,” એમ નને કહીએ તો તેને પણુ કાવ્ય તરીકે 
સ્વીકારવું પડે. વળી બીજે પટ્ટે એવી વાકયરચના પણુ ચાલી શકે, 
જેમાં વામને કહેલા ગ્રુણામાંના એક પણુ ન હેય, અને છતાં લે 
વાકયના કાવ્યત્વતે હાનિ ન પહોંચી હોય અતે અલંકારતી પણુ કશી 
ગુટિ ન હોય. 

વામને દસ શબ્દ અતે અર્યગુણુને! ઉદલ્ક્ષેખ કર્યો છે. શખ્દમુણુ 
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તરીકે એજ: શખબ્દતો અર્થ પદરચનાની ગાહતા; અર્થગુણુ તરીકે 
એને અર્ય અથગાંભીર્ય. પ્રસાદ કહીએ એટલે એક તરફે શખ્દતી 
શ્થિલ રચતા એમ સમજાય, અને બીજી તરક અર્થની સરલતા 
સમનનય, શલેષતો અર્થે એક તરફ શબ્દનું લીસાપણું અર્ષાત્‌ જેને 
લીધે અતેક શબ્દો એક શખ્દ જેવા લાગે તે ચાય, અતે બીજ તર 
એક શખ્દમાં (ભન્નભત્ત અથેને સમાવેશ એવો થાય. સમતાતે। એક 
અર્થે શબ્દવિન્યાસની ભ'ગીની એકરૂપતા થાય, અતે ખીન્ને અથ 
ભાવનું સામંજસ્ય પ્રાય. સમા'ધતેો એક અર્થ શખ્ટચ્છગાતું ઉત્યાન- 
પતત અથવા આરે।હ-અવરેાહ, અતે ખોન્ને અથે મૂળ અથ*નતે। સહે- 
લાઈયી ખોધ થવે!, એવા થાય. માધુર્યતો અથ એક ખાજુ પૃથકૂ 
પૃથફૂ પદવિન્યામ થાવ, અતે ખીજી બાજુ ઉક્તિતું વૈચિશર્ય થાય. 
સૌકુમાર્ય શખ્દતેો એક અર્થ શખ્દનો ક્રોેમળમતા અતે ખીનેો અયે 
ભાવની પ્રિયતા થાય. ઉદારતા શખ્દતો એક અર્થે શબ્ટનૃત્ય થાય 
અતે ખીન્ને ગ્રામ્યતા રસતે! અભાવ થાય, અયંત્યાક્તતો એક અર્ય 
સહેલાઈથી અથપ્રતીતિ થત્રી એવો થાય અતે બોન્ને અર્થ વણુનીય 
વિષયની સ્કુટતા થાવ. કાંતિ શખ્દતે એક અર્થ શખ્દની ઉજવલતા 
થાય અતે બીને અર્થ રસદીપ્તતા થાય. 

ભરતે જે રીતે ચ્રુષયુની ગણુના કરેલી છે તે જ રીતે દડીએ 
અને વામને પણુ કરેલો છે. પરંતુ એ ત્રણે જણુ ચુણુ।નાં જે નામ 
આપ્યાં છે તેમાં પુષ્કળ ગોટાળા છે. દડીએ જેને શેષ કહ્યો છે તે 
વામનના “એઓજઃ' ગુણુને મળતા છે અને વામતના પૃયકૂપદત્વ અને 
અગ્રામ્યત્વ ભેગાં કરીએ તો દ'ડ્ડીના માધુર્ય જેવું થાય. વામનની 
અર્ચજ્યક્તિ દ'ડીના સ્વભાવાક્તિ અલંકારતે મળતી આવે છે. વામનની 
સમાધિની સાથે દડીતી સમાધિતે કંઈ મળતાપણું નથી. વળી એજ: 
ના લક્ષણુમાં ભરતે સમાસખહુલ પદાડબર ગણયે છે; એની સાથે દડી 
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અને ભેજ મળતા ચાય છે, પણુ હેમચંદ્ર નથી ચતા. હેમચંદ્ર નીચ વસ્તુમાં 
ઉસ્ચતા અને મહત્ત્વનું આરેપપણુ કરવાને એ।જઃ કહે છે. વળી ભરતે 
જેને પ્રસાદ કલો છે, તેને દડીએ સમાધિ કલો છે, અને વામતના મત 
અનુસાર તે વક્રેક્તિ અલંકાર ગણાય. વળી ભોજે કહ્યુ' છે કે પ્રસાદ 
ઝેટલે પ્રસિદ્ધ વ્ણુન. ભરતની રસભાવસમન્વિત ઉદારતાની સાથે. 
વામનનતી ઉદારતાને બહુ ભેદ છે. વળી ભોજે વિકટ વિકટ અર્થોાના 
સંનિવેશતે ઉદારતા કહી છે. 

ભોજે ચોવીસ શખ્દગુણુનું અને ચોવીસ ' અયમુણુનું વણન કર્યું 
છે અને ગુણુની સ્વતંત્રતા સ્તીકારી છે, શબ્દગુણુ જેવા કે *્લેષ--અનેક 
મદોને એકત્ર ઠાંસીને એકપદ જેવો દેખાવ કરી દહ ગૂથણી, આ 
વામનના *લેષતે મળતો આવે છે. પ્રસિદ્ધ બ્યવહારનું વણુન તે પ્રસાદ-- 
એની સાથે વામનને મેળ નથી. એને શખ્દમુણુ ન કહેતાં અર્યમુણુ જ 
કહેવો જેઈએ. પહેલેથી તે છેવટ સુધી ભિન્નભિન્ન કેમલ વર્ણાના 
મિશ્રણુથી જે રચના કરવામાં આવે તેતે સમત્ત કહે છે. એની સાથે 
વામનની સમતાને મળતાપણું નથી. વામનની પેઠે ભોજે પણુ પૃથર્‌ 
પૃથફ્‌ પદ-પ્રયોગને માધુર્ય કહ્યુ છે. ભોજ અતે વામત બંને કહે છે 
૧ કઠોર અક્ષર ન વાપરવા એને સોકુમાર્ય ફહે છે. ભોજ કહે છે કે 
એક વાકય જો સંપૂણું રીતે સમજી ગ્રકાય તે! તેને અર્થ વ્યક્તિ કહે 
છે. વામનના મત પ્રમાણે જેમાંથી ઝટઝટ અર્ય સમ”તવ તે વાકયને 
અયેવ્યકિત ગુખણુયુકત કહેવાય. શખ્દગૂ'થણીના લાવણ્યતેં ભેજે કાંતિ 
કડી છે. એ વામનને મળતી આવે છે પણુ બંને એક નથી. વિકટ 
અક્ષરોની ગૂ'ચણીને ભોજ ઉદારતા કહે છે; નાચતી શખ્દર્ચનાતે વામન. 
ઉદારતા કહે છે. સમાસભૂયસ્ત્વને ભોજ અને વામન એ।જઃ કહે છે. 
રચનાની ગાહતાને ભોજ ઓજિત્ય કહે છે. એનામાં અને ઓજઃમાં 
પાસ કશે! ભેદ નચી. એકના ધમેને ખીન્નમાં વિન્યાસ કરવાને 
એજે સમાધિ કહી છે. એની સાથે વામનનો આરેાહ-ખવરા6-રૂપ 
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સમાધિને કશું મળતાપણું નથી. એ , ઉપરાંત પણુ ભોજે બીજ ફેટ- 
લાક શબ્દગ્ુણાને ઉલ્લેખ કર્યો છે. સુ'દર સુદર વિશેષણો! આપવાં 
તે ઉદાત્ત, ચાટુવાકય તે ગ્રેય, સુભન્ત અતે તિકન્ત 'પદદોના સારા 
પ્રથોગને સુશ્રખ્દતા, શ્રબ્દમાંથી ઝ'કાર. જગે તે ગાંભીર્ય, વિસ્તૃત 
કરીને કહેવું તે વિસ્તર, થોડા શખ્દ્દોમાં કહેવું તે સંક્ષેપ, અર્યને માટે 
આવશ્યક હોય એટલું જ બોલવું તે સંમિત, ભાવનાં ઉચ્છ્ાસતે લીધે 
અનુચિત વાકય પ્રયોગ કરવે। તે ભાવિક, પાપમાં સ્વર ઊ'ચે। ચડે 
અને ઉત્તરાર્ધમાં નીચો પડે તો કમ. એની સાથે વામનની સમાધિતે 
મળતાપણું છે. જે પદ્દતિએ રચનાની શરૂઆત થઈ હોય બરાબર 
તે જ પહ્દિએ ને તેનો અંત આવે તો ભોજ તેને ક્રમ કહે છે. 
વાકયભંગીઠ્દારા કોઈ પણુ અર્થ પ્રગટ કરવો એતે ભોજ ઉક્તિ કહે 
છે, જેમકે એવો પ્રશ્ન પૂછવામાં આવે કે “તેએ કુશ્વળ તો છે ને* 
અને તેનો જવાબ મળે “જીવે છે ખરા.' એની વિશેષ ચારતા હેય 
તો ભોજ તેતે પ્રોહિ કહે છે. ભોજે આ પ્રમાણ ચોવીસ અયેમુણુને 
પણુ ઉલ્લેખ કરેલો છે, પષુ તેતો હું હવે અહોં ઉલ્લેખ કરવા 
માગતો નથી. ર 

ભિન્નભિન્ન લેખકના ભિન્નભિન્ન ગુષુલક્ષણુતો વિચાર કરીએ 
તો માલમ પડે છે કે, એક જ અર્ચમાં તેમણે એક નામ વાપર્યું નથી, 
ભોજ વગેરેએ અનેક નવા ગુણોને! ઉલ્લેખ કર્મો છે, જે ભરતયી 
માંડીને વામન સુધી ફેઈએ કર્યો નથી. તે ઉપરાંત એ પણુ જેવામાં 
આવે છે કે બધા ગુણ કેઈ પણુ એક રચનામાં હોઈ શ્રક્રે નહિ. 
કાઈ પણુ એક રચનામાં ને વામનતો એજ: અથવા શ્શેષ ગુખુ 
હોય, તા તેમાં માધુર્ય ચુણુ ન હોઈ શકે. વળી એવું પણુ જેવામાં 
આવે છે કે, એક ચુણ હોય તો કદાય ખીજ ગુસુતી આવશ્યકતા જ 
ન રહે, કારણુ બધા ભિન્તભિન્ન ગુજ્ઞનું પાર્ચકય સુસ્પણ નથી. 
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ઝેો(જઃ દોય એટલે જ શદેષ હોય; તો પછી એજ: અતે શ્લેષને 
જુદા ગણુવાથી શે લાભ? આ દસ શબ્દ્યુણુ અને દસ અથેગ્રુષુ 
અથવા ચોવીસ શખ્દગુણુ અને ચોવીસ અર્ચગુષુ કલ્પવામાં આવ્યા 
છે તે પણુ ધણે ભાગે સ્વૈર રીતે જ કલ્પેલા છે એમ કરી શ્રકાય. 
એ ગણુનામાં કોઈ ગુક્તિપૂણુ બ્યવસ્થા નથી. ને ડ્રસાદ્થી વિપરીત 
હેય એટલે જ એ।જઃ થાય તો પ્રસાદ અને એજ: બંતેને સ્વતંત્ર 
ગુણુ માનવાનું પ્રયોજન શું ? એ જઃને જે ગુષુ કહેવામાં આવે, 
તો પ્રસાદને ન કહેવાય, પ્રસાદને જે ચુણુ કહેવામાં આંવે તા એજ: 
ને ન કહેવાય. વળી વામને સમાધિતે અર્ચજ્રુશુ કલો છે. જ્યાં ખૂખ 
યાન આપીને કેઈ કાવ્યતો અર્ચ સમજવો! પડે, ત્યાં તે કાગ્યમાં તે 
સમાધિચુષુ કહેવાય, ખૂબ ખષ્યાન આપવા છતાં પણુ ને અર્થ ન 
સમનનય, તો તે કાવ્ય જ ન થઈ શાકે. ચુણુ-ગણુનાની આ સમા- 
ભેોચના પ્રાચીનોને પણુ સૂઝી હતી. એટલા માટે આપણે ભેઈએ છીએ 
૧, પ્રાચીન કાળમાં ભામહે જેમ ભરતના દસ ગુણોના અસ્વીકાર 
કરીને માધુયૈ એજઃ અને પ્રસાદ એમ ત્રણુ ગુણો સ્વીકાર્યા હતા, તેમ 
મમ્મટે પણુ વામનના દસ શ્રખ્દ-મુણુ અને અયેગુણુને ત્યાગ કરીને 
મૂરી પાછા જામહના માધુર્ય એજ: અને પ્રસાદ એ ત્રણુ ગુણ! જ 
સ્વીક્રાર્યા હતા--યાશુયોગઃ ત્રવાયાહ્યાજ્યત્તે ન વુતર્ટ્શ । ર્વામતે કહું હતું, 
વૈદર્ભો રીતિમાં દસે ચુણા છે અને તેમાં જ યથાર્થ કાવ્યત્વ રહેલું છે. 
મમ્મટ કહે છેકે રસનો જે સ્વાભાવિક ધર્ષ છે અર્થાત્‌ જ્યાં રમ છે 
ત્યાં અવિચ્દિન્ન ભાવે જે ધર્મ હોય છે અને રસને! ઉત્કર્ષ સાધતા 
જોવ છે તે જ ગુણુ. ગુણુ વર્ણુ કે શખ્દ કશ્ચાતે ધર્મ નથી, ચુષુ રસનો 
ધર્ષ છે. એટલે રસનો ભેદ પ્રમાણે ચુષ્ુમાં પણુ ભેદ પડે છે. સુંગાર 
કરૃણ અને જ્ઞાંતનો માધુર્ય-ગુષણુ ચિત્તને દ્રવીભૂત કરે છે અને તે તે 
રસતે સહાયક ચાય છે. તે જ પ્રમાણે વીર, ખીભત્સ અતે રે 
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"રસમાં એજ્ને ગુણુ ચિત્તતે વિસ્તારે છે 'અને તે તે રસતે સહાય૩ે 
થાય છે. પરંતુ પ્રસાદ-મુણુ બધા રસને જ અતુરફૂળ છે. મમ્ષટે 
“વળી ક્યું છે કે, વામનના દસ ગુણોને વિચાર કરીએ તે. માલમ 
“પડે છે કે તેમાંના કેટલાક એવા છે કે તેમાંના કોઈ એકમાં જ બીજી 
વસ્તુઓને સમાવેશ્વ કરી શકાય. વળી કેટલાક એવા છે કે તેમને 
સ્વતંત્ર ચુષુ-રૂ્પે ન ગણી શકાય, કેઈ અસુક ગુષણુ ન હોય એટલા 
માત્રથી જ તે ચુણુ ખની નજય છે. વળી કેટલાક એવા છે કે કોઈ 
-૨સમાં તેએ ગુષણુ ન બનતાં દોષ જ ખની જય છે. વામતે કહેલા 
 શહોષ, સમાધિ, ઉદારતા અને પ્રસાદ એન્ેગુણુ સિવાય કશું જ નથી. 
' *લેષનો અય. અનેક પદેોનું એકપદ જેવા દેખાવું એવે થાય છે. 
-સમાધિતે। અય ગાઢતા અને અશ્ચિથિલતા થાય છે. ઉદારતાને। અથે 
નાચતી પદરચના થાય છે. આ બધાંતે જ ઓન્નેમુષુમાં લઈ શકાવ. 
કારણુ એમાંના દરેકમાં જ પદરચનાનેો ગાઢ સનિવેશ રહેલો છે. વળીઇઃ 
પ્રસાદ-મુણુમાં અર્યબ્વયક્તિ અથવા સહેલાઈથી અર્યેબાધ થવો એ લ” 
ગ્રકાય. વળી સમતા અર્યાત્‌ કોમલ રાબ્દ વડે ગ્રરૂઆત ડેરી હેય તેા 
રઠ સુધી કેમલ શબ્દો જ વાપરવા જેઈએ એ નિયમ ખધે લામુ પડી 
શકતો નથી. ગ્રરૂઆતમાં કેમલ શખ્દ વાપર્યા હોય તોપણુ નને 
શીષણુતાનો ખોધ કરાવવે! હેય તો કોમલ શબ્દો વાપરવા એ ગુણુ 
નહિ પણુ દોષ બની જશે. વળી કષ્ટત્વ અને ગ્રામ્યત્વ દોષ ન હે!ય 
ગેટલા માત્રથી જ આપોઆપ સોકુમાર્ય આવી ન્નય છે. સૈકુમાવે 
અને કાંતિ જુદી વસ્તુ નથો. વળી વામને કહેલા અર્યમુણુનું ખંડન 
કરતાં મમ્મટ કહે છે કે અર્થગત ઓન્નેચ્ુણુને વામને પ્રોદિ કહી છે. 
હિ શ્રખ્દતે। અર્થ જે એક શ્રખ્દથી કહી શકાય તે એક વાકયથો 
સમજાવવું, જે એક ઘાકય વડે સમ”નવી શકાય તેને એક શખ્દ વડે 
'સમજવવું, અથેતે અનેક વાકય વડે સમ'ળવવો, પરતુ એ 


જફ , કાબજ્યાવિચરર 


ધ એ જેગુણુનું ઉક્તિવેચિત્ય માત્ર છે.» ટેક નહિ. 
“એને ગચુણુ પણુ ન ડેડી શકાય, કારણુ, એ ન હોય તાપણું કાવ્ય થાય. 
વામનનું તાત્પર્ય એ છે કે, જે ચુણાનેો તેમણે ઉલ્લેખ કરેલે છે તે 
ન હોય તો કાવ્યત્વ સભવે નહિ. ફેટલાકે વામનનું સમર્થન કરતાં કહેલું. 
છે કે કેઈ એક વિશેષ ગુણુ ન હોય એટલા માત્રયી જ ફાવ્યત્વ મટો 
જાય છે એમ નથી. ગુણુનું તાત્પયે એ છે કે તે ચિત્ત ઉપર ગક 
પ્રકારને વિશેષ પ્રભાવ વિસ્તારે છે અતે વચનલગીમાં વૈચિત્ષ આણે 
છે. એના જવાખમાં ઘણા કહે છે કે વામને લખેલા અનેક ગુણો એવા 
છે જેનાથી વૈચિત્ય ન સધાતાં કેવળ અમંપ્રતીતિમાં જ વિલંબ થાય 
છે. ચદ્ર ન ડહેતાં અત્રિ-લે;.ચન-સંભૂત જ્યોતિ કહીએ તા વાચકને 
વધારે વિચાર કરવો પડે એ જ. વામનના પ્રસાદ, માધુર્ય, સા કુમાર્ય, 
ઉદારતા સ્વત'ત્ર અયે-ગુણુ નચો. અપુષ્ટાચેત્વ, અધિકપદત્વ અને 

. * આ વાકપમાં “અર્થને અનેક વાક્યો વડે સમજવવે'-એ ખડ જરા 

 જાસ્પષ્ટ લાગતાં કાવ્યપ્રકાશ સ્‍ેથા તો તેમાં એ ભાગની વ્યાખ્યા આ પ્રમાણે 
કરેલી મળી: રયા: વિશ્ત(ર: | ઇજ વાવયાર્થશ્ય અવેજ વાવચેન કતિપાર્ને 

ચચાસ રતિ લચ: 1 સલારઃ સંક્ષપ: | મનેજ વાવયાર્થધ્લ પજ વાવચેન 
દ્રત્યાયન સમાલઃ 1 એ ઉપરથો મે શ્રદ્ધેય ગ્રથકારને પુછાવ્યુ કે અહોં “' એક 
વાક્યના અથને અનેક વાકયો. વડે સમન્નવવે!' અનેક વાક્યોના અર્થને 
એક વાઠકચવડે સમન્તવવો, એવં કઈક લખવા તમે। નથી ઇચ્છતા? ત્યારે 


તેમણે મને લખ્યું ક તમે હતારેલાં વચને! તે! ઝળકીકરની ટીકાનાં છે. કાવ્ય- 
'પકારાકારે લખ્યું છ્ઠે-- 


પરાર્થે વાવચરજત વાવયાર્થે ચ ઘહામિધા । 
વોછિર્લ્યાતસતાસો ચ સામિપ્રાયહ્વમલ્ય ચ ॥ 
ફાતિ ચા ખોઢિ: બોઝ ટ્ત્યુસ્ તવવેચિશ્ચતાજ, ન શુળઃ । 
«ર્માવેડ્પિજ્વ્યવ્યવદાર ત્રવૃસ; । 
--અત* 


રપ, શૂ. અને રીતિ પરુ 


અનવીકૃતત્વ, અશ્ક્ષોલ તેમજ ગમ્રામ્યતાદોષ ન હોય એ જ પ્રસાદ, 
માધુર્ય, સેકુમાર્ય અતે ઉદારતા. વામનનતે! અર્થવ્યક્તિતે! અ્યૈમુષુ 
સ્વભાવોક્ત અલંકાર સિત્રાય ખીજુ કશું જ નથી. તેમતે 
'ક્રાંતિગુણુ પણુ રસધ્તનિ અથવા ગુણીશૂતવ્વંગ્ય મસિત્રાય બીજું 
કશું નથી. અચવ્યક્તિતો અર્થ વસ્તુસ્વભાવનું સ્કુટ વર્ણુન એવો 
ચાય છે. ગએટલે સ્વભાવોાક્તિથી એતે જુદો ન પાડી શકાય. 
કાંતિના અર્થ દીપિકરત્વ થાય છે. એટલે એ રસધ્તનિ અથવા 
'૨સવદલંક[2 અથવા ગુણીભૂતવ્યૅગ્ય સિવાય બીજુ કથું જ 
નથી. આથી જ ગે વિદ &કકુરે પ્રદીપ-રીકામાં લખ્યું છે-સમવ્યસિણુ 
'ચહ્તસ્વમાવલ્ત સ્જીટતા; તા સ હ્લમાવૉશયન્સમૂતા | જાસ્તિઘ્ણ હીપ્તરસ ત્ય; 
સા ચ ર્થપ્યતો રસતટ્સંજારે શુળીમૂતવ્યસયે વાન્તમતા | સકું ભાવે વસ્તુ 
પ્રગટ કરવી એનું નામ અયેવ્યક્તિ, એ સ્વભાવાક્તિમાં જ આવી ળવ. 
જોઈ એક જ આમને પ્રિયતમા ખે, જે પૂઠેંથી ધીમે, 

વહાલે વ્હાલથી એકનાં નયનને લીલા૭કે હ!કિયાં; 

ડોકી સહેજ નમાવીને, પુલકથી, પ્રીતે ઉલ્હાસેલ ને 

અંતર્હાસલમંત અન્ય-મુખતે ધૂર્તે કયું ચુંબન.? 

આ કવિતામાં નાનાવિધ ચાલાકી, યુક્તિ અતે ધૂતતા પ્રગટ 
થાય છે. એવી જાતની કવિતા વામનના મત પ્રમાણે શ્લેષરૂપ અર્થ- 
'ગુણુનો નમૂતે! ગણાય. પરતુ મમ્મટ કહે છે કે એમાં ર્કાવિનો વિદગ્ય- 
તારૂપ વેચિ2્ય જ કેવળ પ્રગટ થાય છે. એ કેઈ પખુ ચુણુ નથી. 
સમતારૂપી અર્યમુણુ એ કેવળ ક્રમલંગને અભાવ જ છે. 


ન સષ્ટ્રેવાલનસસ્થિલે વ્રિવતમે પથાવુવેત્યારરાત 
ઇઘાશ્ચા નયને વિધાય વિદિત જીરાનુથન્ધછ્ઝ ૩: । 
'શપટજિતજંથર? લવુજજઃ બમેમોઇનન્માનતાથ્‌ 
સન્સર્ટાવળયત્વવોઇવજશચાં ધૂર્તોવરં ચંચલ ॥ 


બ ફાબ્યવિચ।૨ 


ઊંગે છે સવિતા તામ્ર તામ્નરૂપે જ આથમે' 
ગવી રીતે પ્રકમ સાચવવે। એ પ્રક્રમભંગરૂપ દોષનું કેવળ વિપરીત જ છે.. 
સમાધિરૂપ અર્થગુણુનેો। અથ અર્યદષ્ટિ અર્થાત્‌ કવિજનપ્રસિહ્ધ ઉપમાદ્નિ। 
પ્રથોગ કરવો એવે થાય છે. એમ ને ન કરે અને પોતાના માથામાંથી 


ગ્ેકાદ અદ્ભુત ઉપમા કાઢે તો ફદી પણુ કાબ્ય ન થઈ શષ. કાઈ 
જે લખે--- 


સત્વામુંડિત ઠ્રણુના ચિહ્રુકર। નારગી આ ઝૂલતી ૨ 
તો! તે સ્વાભાવિક રીતે જ અર્થહીન બની જરો. એની મતા કરવા માટે 
સ્વત'ત્ર સમાધિ ગુણુની કલ્પના કરવાની જરૂર નચી. આ ઉપરથી જણાય . 
છે કે જે કે ભરત, દંડી, વામત અને ભોજ વગેરેએ અનેક શખ્દ- . 
જુણુ અને અર્ચગુણુ ગણાવ્યા છે, તોપણુ ગુષણુ અને દોષતે પ૨સ૫ર૨- . 
સાપેક્ષ ભાવે લઈએ અને અવ્યાસિ અતે અવિવ્યાપ્તિ ટાળીતે તે. 
ખધાને મ્રેણીબદ્ધ કરીએ, તો ભામહના ત્રણુ ચુણુમાં જ બધા ગુણને 
સમાવી શકાવ અને કેટલાક ગુણોને ગુણુ ન ગણુતાં અલંકાર ગણી 
ય્રકાય. વામને રીતિને જ કાવ્યને આત્મા કલ્યા છે. ગુણા એ રીતિનું 
મુખ્ય ઉપાદાન છે. વામતે શરૂઆતમાં જ લખ્યું છે-જાવ્ય વ્રજ તટ- 
જશારાત્‌ અર્થાત્‌ અલંકાર ૬ર જ કાવ્યની કિમત વધે છે. અલંકારનો 
અર્થ તેમણે સૉંદર્ષ એવે! કરેલો છે. પરતુ તાોપણુ અલંકર ન હોય. 
તે! કાવ્ય ન બને એવું તેમણે કહું નથી. તેમતે મતે અલંકાર ખે . 
પ્રકારના છે--શખ્દાલકાર અને અર્યોર્લકાર. અચોલ'કારાને તેમણે લગભગ , 
ખધાને જ ઉપમામાં નાખ્યા છે. દહીના મત ગ્રેમાણે અલ'કાર અને! 
મુણુ બંને જ ડાવ્યને શૈે।ભા અર્પે છે, પરતુ વામનના મત પ્રમાણે 
કેવળ માત્ર ગુણુ જ કાવ્યને શેભા અર્પે છે, અતે એ ગુષુ અને 


૧. રરેતિ સવિતા તાદ્રઃ તાબ્ર (્વાલ્સમેતિ ચ । 
૨. સવોમુખ્ડિતતતરૂળચિગુજતરસ્વધિનારમજમ્‌ । 


. શેવ, યુણુ અને રોતિ પષ 


રીતિ એક પ્રકારે અભિન્ન છે. અલકારતે લીધે આ કાવ્યશેભાનું. 
માહાત્મ્ય વધે છે (સટ્તિશચફેતવઃ). ગુણ! કાબ્યના નિત્યધર્ષ છે, અલંકાર 
અનિત્ય ધર્મ છે. ગુણુ વગર કાવ્યમાં શોભા જ ન આવે. કાવ્યશેભા 
ન હોય તો. અલંકાર ઠાર કદી પણુ કાવ્ત્વ ન ઉપજાવી શકાય. 
મમ્મટ કહે છે કે કોઈ એક ગુણુ હેય એટલા માત્રથી જ કાવ્ય થઈ 
કય એમ ન કહી શકાય. ને કોઈ કહે-- 

અદ્રિ ટોચે પ્રન્‍્વેલે અગ્નિ ઊચે, 

ગોટે ગોટે ધૂમ તેતો ચડે છે.0 


તો અહીં કંઈક પ્રમાણુમાં આજેયુણુ હોવા છતાં એ કાભ્ય બનતું નથી. 
આ દેહે સ્વર્ગની પ્રા્તિ એ તો છે વરવણિની, 
એના એઓષ્ઠાધરરસ તિરસ્કારે સુધારસ.૨ 
આ શલેકમાં કેઈ પણુ ગુષથુ નથી છતાં અલ કારને લીધે એમાં - 
કાભ્યત્વ આવ્યું છે એમ કહી શકાય. એટલે કેવળ ગુણુ હોય તો જ 
તેની અતિશ્યતામાં વધારે કરવાથી અલંકારને પરિચય મેળવી શ્ઞકાય, 
અતે ગુણુવ્યતિરેકે અલંકાર થાય નહિ અથવા કાવ્યત્વ થાય નહિ એવું 
ન કહી શકાય. ગુણાને। વિચાર કરીને આપણે નેઈ ગયા છીએ કે 
ખધા જ ગુણો એકત્ર રહી શકતા નથી. તોપષણુ નને કેઈ કહે કે 
ખધા ગુણે જ એકત્ર રહેવા જેઈ એે અતે તેમ ન થાય તો કાત્ય ન 
બતે, તો ગોડી અને પાંચાલી રીતિમાં ખધા ચુણ ન હોવા છતાં 
પણુ તે બંને રીતિઓને કઈ યુક્તિથી કાવ્ય કહેવામાં આવે છે ? વળી 


૧. થટ્રાવત્ર પ્રગ્વળત્યમ્નિણ્સ્ચે: 
પ્રાગ્યઃ 4ોયન્નુજલત્યેવ ધૂમ । 
ર. શમપ્રાપ્તિરસેનવ રેટ્રેન વર્વખિની । 
મશ્યા ર્ટ્ચ્છટ્રતો ન્યજ્રોતિતરં લુધામ્‌ ॥ 


પે કાબ્મવિચઃ€ 


જાઈડાઈ ગુણુ હોય એટલા માત્રથી જ કાવ્ય બની જતું નથી તે 'અહ્ટિને. 
ગ્રષ્વલે અમિ ઊ'ચેં' એ શ્લોકાર્ધમાં બતાવવામાં આવ્યું છે. વામને 
જેને ગોડી, વૈદર્ભો, પાંચાલી રીતિ કહી છે તેને મમ્મટે માધુર્ય બ્યંજક 
લંધુ, પ્રકાશક અને કોમલ વણેુવિન્યાસનું પરિણામ માન્યું છે. મધુર 
વણુ-વિન્યાસથી અર્યાત્‌ ટવગે સિવાયના ખીનન વર્ગોના વર્ણો તે તે 
વગના અંત્ય વણે સાથે યુક્ત યાય, જેમ કે અંક, મંચ વગેરે, અને 
ને સમાસો એળછા હેય અથવા બિલકુલ જ ન હોય તો માધુર્ય જન્મે. 
સાધુર્યમુણુ જ વૈદ્દર્ભા રીતિને। પ્રકાશક છે. વળી વર્ગના પહેલા અને 
ત્રો વણુતી માથે ને બીજે અતે ચોથે! વણુ જેડાય અથવા રેફ 
નેડાય અથવા ટ, ઠં, ડ, ઢ વણુતો જે પ્રયોગ કરવામાં આવે અથવા 
ગેકન્નતીય ખે વર્ણો એકત્ર સંયુકત થાય અને સમાસખહુલ પદે વપરાય, 
તાં. એ જેગુણુ થાય. એ જ ગોડો રીતિને। પ્રકાશક છે. તેમ કોમલવર્ણુના 
અર્થાત્‌ લ વ સ ૨ વગેરેના પ્રચોગથી પાંચાલી રીતિ પ્રગટ થાય છે. 
આને એક રીતે જૃત્યનુપ્રાસમાં જ લઈ શકાય. જૃત્યનુપ્રાસ શબ્દાલૅકાર 
છે: એટલે એ મત ને સ્વીકારીએ તો વામતે કહેલી રીતિ અલ- 
કારમાં જ સમાઈ જય. ભામહે રીતિ સંબંધે ચર્યા કરતાં કહયું છે કે 
વૈદર્ભા, ગોડી, પાંચાલી વગેરે રીતિ-વિભ્રાગ મૂર્ખાએ। જ કરે છે. 
સૌરીચમિટ્સેતસ વેર્મેનિતિ જિ જથજ । 
રતાનુચતિજન્યાયાનાનાણહ્યેયમમેઘસામ્‌ ॥ 

તેમણે એમ પણુ કહ્યું છે કે ગમે તેતે ગમે તે નામ આપીએ 
તો યે ચાલે. દોષો જે ન હોય તો શ્રુતિમધુર અલ'કાર્યુકત, અર્થયુકત 
અને ન્વાયમંગત વાકય ગોડીય હેય તો પણુ સારું કહેવાય અને એ 
જો ન હોવ તે વેદ્ભીનતે પણુ સારી ન કહી શકાય. એટલે અમુક 
શીતિને અવલંબીને દ. છે એટલા મારે જ તે કાવ્ય ત્રેષઠ એમ 
ન કહો શ્રકાય, 


જાપ, શુણુ અને રીતિ જક 
વામતે પરંતુ રીતિને જ કાબ્યતે આત્મા કહ્રો છે. જામહમાંયી : 
એટલું સ્પ સમજી શકાય છે કે તેમની પહેલાં પણુ ગોડી, વૈદર્શી 
વગેર રીતિ પ્રમાણે કાવ્યનિર્ણુય કરવાતી વ્યવસ્થા પ્રચલિત હતી. 
ભામહે તેના તરકફ્‌ નજર સરખી કર્યા વગર તેતે છેક જ ગાડરિયેો 
પ્રવાહ અથવા ગતાનુગતિક-ભ્યવસ્યા માતીનતે ક્રેવળ યથાર્થ કાબ્ય- 
સંપદતે જ કાવ્યત્વની નિયામક માતી હતી. વામતે કહ્યું છે કે, કેવળ 
માત્ર ચુણુ જ અવિચ્હિન્ન ભરાવે વાકય અતે વાફયાચેતે કાત્યત્વ અર્ષે 
છે અને ગુખુ ઉપર જ અલંકાર ટકેલા છે. પરંતુ મમ્મટે ખતાવ્યું છે 
% ગુણ ન હેય તો ચે અલંકાર હોઈ શ્રકે છે અને કેવળ માત્ર અલંકાર 
ર1 પણુ કાવ્યત્વ થઈ શાકે છે, વામતે કાજ્યશોભાતે અથવા સેંદર્યને 
પૃથકૂભાવે જનેયું હોય એમ લાગે છે. વામનતી ત્રણુ રી'તતિઓ & સાથે 
રુદ્રે લાટી નામે બીજી એક રીતિતે। ઉલ્લેખ કર્યો છે. અમિપુરાણુમાં 
પણુ એ ચારે રીતિતે ઉલ્લેખ છે. ભોજે એતી સાથે માગધી અને 
આવંતિકા નામે બીજ બે રીતિતે ઉલ્લેખ કર્યો છે. રાજશેખરે તેમની 
કાભ્યમીમાંમામાં વામનની પેઠે ત્રષુ રીતિતો જ ઉલ્લેખ કરેલો! છે. 
જૃહ્ વાગ્ભટ પાંચાલી અતે લાટીયા એ ખે રીતિ સ્વીકારે છે. તરૂથુ 
વાગ્શટે વામને કહેલી ત્રણુ રીતિ જ સ્વીકારી છે. પ્રાચીન આલકારિકેમાં 
ધણીવાર ૬ત્તિ અને રીતિ એક જ અચમાં વપરાયાં છે. પરતુ ર્ય્યકે 
પોતાના અલેકાર-સર્વસ્વમાં લખ્યું છે કે રસાનુકૂલ વણુરચનાને જત્તિ 
કહે છે--શસઘ્યુ રતવિષયો વ્યાવા(:, તટલી પુતવેળરન દ્ટૂં મહિ: । 
ભિન્નભિન્ન ટસથી અનુપ્રાણુત થઈને ન્યારે તે રસતે અનુફૂલ વષે- 
મંપદ્ૂ વાકયમાંથી પ્રગટ થાય લારે તેને વૃત્તિ કહે છે. એ જૃત્તમાં 
બંદર રહેલો માનસિક વ્યાપાર જ પ્રયોજક છે. રીતિમાં કવિ બહારથી 
ાખ્દવિન્યાસ દારા પ્રશેસિત ગુણે આણુવાને। પ્રયત્ત કરે છે. અભિનવ 
ગુપ્તે પર'તુ પોતાતી લેઃચનટીકામાં જુદ! મત પ્રગટ કરીતે કહ્યું છ્રે-- 


જટ કે ફાબ્યવિચાર. 


જૃત્તિ અથવા રીતિ એમાંથી -એકે અનુપ્રાસથી જુદી નથી. શૃયઃ ભનુ- 
ક્ાઘગાસય ળ્વ | તેમણે વધુમાં કહ્યું છે--રલિરીતયઃ ન શઈળાનંકારટ્યતિ- 
રશ: | વિશ્વનાથે કહયું છે કે રીતિથી શ્રખ્દયોજના સિવાય બીજું. 
$શું સમશનતું નથી. તે રીતિને કાવ્યના આત્મસ્વરૂપ કહી ન શકાય. 
રીતિ એટલે શું એ વિશે હજી એક ખે વાત કહેવાની જરૂર 
છે. અંપ્રેજમાં સ્ટાઇંલનો જે અયે થાય છે તે રીતિનો યતો નથી. 
અંગ્રેજીમાં ૩())€ કહીએ ને જેનો ખોધ ચાય તેનું સુખ્ય તાત્પય* 
ગને છે કે દરેક વિચારશીલ લેખકના વિચારતી અમુક અમુક સ્વત'ત્ર 
ધારા હોય છે. લેખકતે। જે વક્તવ્ય વિષય હોય તે તેમના અંતરમાંથી. 
અમુક વિશિષ્ટ ક્રમમાં ગોઠેવાય છે અને તે ક્રમની અનુકૂલતા પ્રમાણે. 
તેએ શખ્દોની પસંદગી અને શખ્દોનો ઉપયોગ કરે છે. તેમની તે. 
વિચારધારા તેમના સમપમ્રપુર્ષીય સ્વભાવતો એક ૭ાપ લઈને આવે 
જ. તેએ જે રીતે ઉપમા શોધે છે, જે રીતે એક શબ્દ પછી ખીને. 
સબ્દ ગોઠવે છે, તેમના વિચારના ભિત્ત અંશો જે રીતે ગોઠવે છે, 
વકતન્ય અથેતે જે રીતે પ્રગટ કરવાતે। પ્રયત્ન કરે છે, તે બધું જ 
તેમની સ્વચ્છંદવાહિની વિચારધારાનું અંગભૂત હોય છે. વિચારધારાનું. 
ષાથેકય એ જ $11/૯નું પાર્યકય. આપણુ દેશના અલેકારશાસ્રરમાં સાહિત્ય 
ઝેક સમગ્રપુર્ષીય અભિવ્યકિત છે, એ દ૬દદેએ વિષયતે વિચારેલે 
નથી. અંગ્રેજીમાં ૩1110 એક અંતર્બ્યાપાર છે, બહારતા રખ્દ અથવા 
વાકયવિન્યામ તે અંતર્ધારાના સૂચક માત્ર છે. એ દણિએ નવા જઈએ 
તો સંસ્કૃત જૃત્તિ શબ્દની (કમમાં કમ રુય્યકે જે અર્થમાં વાપર્યો 
જે તેની) સાથે એતે કંઈક મળતાપણું છે. જેએ। રીતિવાદમાં માનતા, 
તેમા માનતા કે શખ્ટ અને અથેના કેટલાક વિશેષ ગુણોને પરિષ્નામે જ 
જાઈ વાકય અથવા વાકયસમજિ કાવ્ય બતી શકે છે. એટલા માટે. 
તેઓ શ્ાબ્દ અતે અર્થની સમાક્ષાચના કરીતે કઈ તતતના. ગુખુતે 


સપ,'થુણુ અને રીતિ જઃ 


થીધે પ્રસિદ્ધ કાવ્યોમાં ફાબ્યત્ત આવ્યું છે, તેનો અભ્યાસ કરીને, 
તેના વિશ્શ્ઞેષણુને પરિણામે એ સિદ્ધાંત ઉપર આવ્યા હતા કે અમુક 
અસુક ગુણા એકત્ર ભેમા થાય એટલે કાવ્યમાં કાવ્યત્વ આવે. 
પરિણામે એ ગુણોના વિભાગ પાડવામાં જેઈએ એટલે સ્વેચ્છચાર : 
અથવા ર્વેરાચાર પ્રગટ થયે. માષુસના ચિત્તતી પ્રેરણાની વિશેષતા જ' 
એ છે કે તે પોતાના ચિત્તતી ચમત્કારિતાનતે અનુફૂલ શખ્દ અતે 
અર્યે ભેગા કરે છે અતે તેને અતુફૂળ ભંગીથી પ્રગટ કરે છે. કાવ્યે-- 
ત્પત્તિના આ નિગૂહ તત્ત્વ તરક તેમણે ન્નેયું નહેતું. વામન પછીના 
સમાલેચક્રે આ વસ્તુ પકડી શકયા હતા, એટલા માટે જ તેમણે. 
ગમા રીતિતે। માર્ગ છેડી દીધો હતો, અને તીત્ર સમાલોચના સહિત * 
ખતાવ્યું હતું કે ગુણુ હોય ન હેય એના ઉપર કાવ્યત્વતો આધાર 
નથી. વામન કરતાં ભામહ આ . બાખતમાં વધારે નગ્રત હતા. 
એેટલા માટે ગુણુ, દોષ, રીતિ એ બધાંતે તેમણે ઝાઝાં ગણુકાર્યા' 
જ નહિ. તેમણે કહું હતું કે ગુથુ પણુ કેઈ ઠેકાણે દોષ બતી નનય 
છે અતે દોષ પણુ કેઈ ઠેકાણે ગુષુ બની કય છે. અમુક રીતિએ 
લખે તો કાવ્ય થાય અને અમુક રીતિએ ન થાય, એ પણુ નકામી 
વાત છે. દોષ અને ગુણુતે કાવ્યમાં સ્થાન નથી, એવું વામનના કેઈ જ 
પ્રતિપક્ષીએ કહ્યું નથી. તેમણે એટલું જ કહ્યું છે કે દોષ-ગુણુ ઉપર 
આધાર રાખીને કાવ્યવિચાર કરવો એ બિલકુલ ખાલ્મ મમાધાન 
(૦%૬૯૧ 1 5૦૫૬1૦1) છે. કારણુ દોષ મુણુ કોઈઈ પણુ કાવ્યના સ્થાયી 
ધર્મ નથી. શેભા અતે સોંદર્ય એ કાબ્યનું નિદાન છે, એ વામન સમન્યા 
હતા. પરતુ એ શોભા અતે સોન્દયને બિલકુલ શખ્દગત અને અર્થેમત 
માની લઈતે કાન્યતે બિલકુલ 0]૯વા%૯ અયવા ખહિરગભ્રાવે 
નનેવા જતાં કાબ્યસોંદર્યનું સાચું સ્થાન કયાં છે, તેના તિણુય કરી ન 
હાકયા એટલે રાખ્દાયની મોહક્ળળમાં પડયા હતા. દોષ, ચુણુ, અલં-- 


* ઉક કાબ્યવિચાર 


૬1૨, રીતિ વગેરેની ચર્ચા અને કાબ્યસોરર્યનું નિદાન શ્ઞામાં છે એ 
' વિષયની ખોજ અતિ પ્રાચીન કાળથી જ ચાલતી હતી તે ભામહે 
' અતે લરતમાં સ્પરપણે સમનાય છે. ભામહે પેવળ તેમની પહેલાંના 
અનેક લેખકોનો ઉલ્લેખ કર્યો છે, અને તેમના ત્રૅથે! જેઈ ને પોતાને 
ગ્રંથ લખ્યો હતો, એમ નથી. તેમના લખાણુની ખાંધણી એવી દઢ 
'છે અને એવી સુસંગત છે કે પુષ્કળ સમયની વિચારધારાની મદદ 
વગર તેએ એવો ગ્રથ કદી પષુ લખી શકત નહિ-એમ કહી શકાય. 
ટલું જ નહિ ભરતને પણુ તેમના કરતાં પ્રાચીન અનેક ચર્ચાની 
મદદ મળી હતી એ વિરે અમને શ્ર'કા નથી. આ પ્રાચીન કાવ્યા- 
લોચના ભામહમાં જે સ્વરૂપે પ્રગટ થઈ છે; તે તેમની પછીના 
કાળમાં દડી અને વામન સુધી ખૂબ પ્રમાણમાં વિક્ષિસ થઈ જઈને 
ભ્રમાત્મક માર્ગે ચાલવા માંડી હતી. 


જુ ૪ 
વક્રેક્તિવાદ 


ભૂમહે પોતાના કડાવ્યાલંકારતી શરૂઆતમાં જ લખ્યું. છે કે, 
સારાં કાવ્ય રચવાથી ધર્મ અર્ય કામ અને મોક્ષનો લાભ યાય છે, 
અને વિવિધ કલામાં વિચટ્વણુતા આવે છે. આનેદ થાય છે અને 
જીતિલાભ થાય છે. નિર્ધનનું જેવું દાતાપણું, મૂખૈની જેવી વાફૂચપ્લતા, 
તેવો અકવિને શ્રાસ્પાઠ. ચંદ્ર વિના જેવી રાત્રિ, વિનય વિના જેવું 
સોંદર્ય, તેવું કવિત્વ વિના વાકૃપાટવ નિષ્ફળ છે. ચુરુતે! ઉપદેશ્ષ પામાને 
તો મૂર્ખાએ પણુ શ્ઞાસ્ર વાંચી શકે, પરંતુ પ્રતિભા વિના કાબ્યર્ચના 
સંજવતી નથી. જેએે સારાં કાભ્યાો લખે છે તેમનું કાભ્યમય ચરીર 
મૃત્યુ પછી પણુ દેદીપ્યમાન રહે છે. જેએ સનાતન કીર્તિ મેળવવા 
માગતા હોય, તેમણે કાત્યર્ચનામાં પ્રયત્નશીલ થવું ભેઈએ. શ્ખ્દ 
અને અર્થ સંખંધે અનુભવ મેળવવે। ભેઈએ. શગ્રખ્દ અને અર્થ સંબંધે 
અતુભવ મેળવી વિવિધ કાવ્ય ગ્રથેો વાંચી, ત્યાર પછી કાવ્ય રચનાને 
પ્રયત્ન કરવો. કાવ્ય ગ્ર'ચ લખવે। હોય તો! રચેલો એક ડ્રબ્દ પણુ. 
નિદાપાત્ર ન હોય એની કાળજી રાખવી જેઈએ. ડુજ પુત્ર થતાં જેમ 
નિંદાપાત્ર થવું પડે છે, તેમ કાવ્યમાં દોષ હોય તો કવિએ 
લેકેમાં નિદાપાત્ર બનવું પડે છે. કુકવિ હોવું એ મોટા અપરાધ . 
છે, પર'છુ અકવિ હોવું એ તે મરણુ સમાન જ છે. ક સીનું 
મુખ જેમ અલંકાર વગર શોભતું નથી, તેમ કાવ્ય પણુ અલંકાર 


* ભામહમાં બેશક છે કે-ઝજવિર્ય બપર્માય, અને જુજથિત્યં વુનઃ શાત 
જતિમાદુમેનીષિળઃ ॥ ડું પોતે અહીં એમ માનું છું કે પાઠની કંઈક ભૂલ છે. 


' ૧૬ કાબ્યવિચદશ 


વગર સુંદર ખનતું નથી. ધણા કદે છે કે રૂપકાદિ અલંકારો કાબ્યની 
આલ્ર્સપદ છે, પરંતુ ભાષામાં દોષ ન હેય એ સોથી પહેલું જરૂરનું 
છે. ભામહ કહે છે કે બંને વસ્તુ જ કાવ્યમાં પૂરતી ઉપયોગી છે. 
કાવ્યનું લક્ષણુ આપતાં ભામહે કહું કે શખ્દાર્થના સાહિત્યનું 
નામ કાવ્ય, કાભ્ય પધ પણુ હોય છે અને ગધ્ધ પણુ હોય છે તેમજ 
“તે સંસ્કૃત, પ્રાકૃત અને અપગ્રંશ્નમાં લખાય છે. એ પછી ભામહે 
નાનાવિધ રોષ અતે ગુણુનો ઉદ્લેખ કર્યો છે અને કેટલાક શ્રખ્દાલંકારનું 
' વિવરણુ કર્યું છે. અર્થાલંકારમાં તેમણે ઉપમા, રૂપક, દીપક, આક્ષેપ, 
અર્થાન્તરન્યાસ, વ્યતિરેક વિભાવના, સમાસોકિત, અતિશયોક્તિ, 
' પ્રેય, રસવત્‌ , ઊર્જસ્વિ, પર્યાયાકત, સમાહિત, ઉદાત્ત, શ્લેષ, અપહનુતિ, 
વિરેષોક્તિ, તુલ્યયોગિતા, અપ્રસ્તુતપ્રશંસા, બ્યાજસ્તુતિ, સહેોક્તિ, 
પરિવૃત્તિ, સંદેહ, અનન્વય વગેરે અલંકારાનું વણુન કર્યું છે. સ્વભાવે 
'“ક્તિને તેમણે અલંકાર માન્યો નથી. છેતુ, સૂક્મ, લેશ્ર વગેરેતે પણુ 
તેમણે અલંકાર કહ્યા નથી. પરંતુ તેમણે કહ્યું છે કે વક્રોક્તિ ખષા 
'અલંકારતું મૂળ છે અને વક્રોક્તિ વગર્‌ કાવ્ય થતું નથી. ન્યાં સુધી 
' સમજાય છે ત્યાં સુધી, વકોક્ત શખ્દદ્દારા તેએ ખોલવાની ભંગીનું 
'વૈચિત્ય જ કહેવા માગતા હતા અતે એટલા માટે જ તેમણે સ્વભાવે- 
ક્તિતે અલંકાર કે કાવ્ય માન્યો નથી. જે રીતે ઘટના સ્વાભાવિકપણે 
બને છે તેને ખરખર તે જ પ્રમાણે વષુવીએ તો તેમાં કહેવાની 
-હગીનું વૈચિત્ર્ય હે।વું નથી. એટલે કહ્યું છે--'સૂર્ય અસ્ત પામ્યો છે, 
ચંદ્ર ઊગ્યા છે, પેખીએ માળામાં જય છે '--એવાં વાકયોથી કાવ્ય 
બનતું નથી. કારણુક્રે એમાં કહેવાની ભંગીતું વૈચિશ્ય નથી. 
કુકવિત્વ અધર્મતું કારણુ છે અને અકવિત્વ મૃત્યુ તુલ્ય છે. જે કવિ નથી તે 
' જગતના આનંદનો ઉપભેગ કરી ચકતે! નથી. એટલા માટે જ ભામહનું નામ 
“દીધા વગર અકવિત્વ મૃત્યુતૃલ્ય છે એમ સે લખ્યું છે. -મ૦ 


ચકોકહિતવાદ ૦ 
““: “ શમા સમત વકોશિરનયાથોં વિમામ્યણે | 
વો રાલોડશ્તતજમાલીનરુયાંતિ વાશાય વણ્િળ: ॥ 
1 : ટ્હ્ચેવમારિજિં જાન્ય યાર્લામેનાં ત્રચક્ષતે | 

ભામહનતો આખો ત્ર'થ વાંચીએ તો એવી ધારણા જન્મે છે ક 
તેમણે વાકયની ભંમીમાં ઇંગિતમાં અર્થને પ્રગટ કરવો એતે જ કાવ્યનું 
પ્રયોજક માન્યું હતું. તેમના મત મુજબ બધા જ અલંકારો! વકોક્તિના 
જવળ પ્રકારે છે. કાભ્યના જે બધા દોષોનો તેમણું ઉત્ષેખ કર્યો છે, 


તેમાં દોષ એ ખતાવ્યોા છે કે તેતે લીધે વાકયભંમી દારા અથ પ્રગટ 
કુર્વામાં બ્યાધાત થાય છે. અથવા એવો કોર્ષ ઊલટો જ અથ* આવી 


"પડે છે કે જેતી સાથે સંઘર્ષ થતાં કવિતેો! અભીર અર્ષ બાધા પામે 
'છે. ધ્વનિકાર અતે આનંદવર્ધનની પહેલાં સુધી બીજુ કેઈ જ કાભ્યને 
અર્થ પ્રગટ કરવાના વૈચિત્ય સિવાય ખીજ ૬ૃદ્દિએ જેઈ શ્રકયું નહેું. 
વામને ચુણાને કાભ્યશેભાના જનક ધર્મ અતે અલંકારને સોંદર્ય તરીકે 
વણુ'બ્યા છે, પરંતુ એ શેભા અથવા સૉંદયનું સ્તરૂપ કેવું છે, તેને! 
સહેજે નિર્ણય તેઓ કરી શકયા નથી. શબ્દ અતે અયં મળીને કાભ્ય 
ખને છે; બધાં વાકયે।માં શખ્ટ અતે અયે હેય છે, પરતુ તે જ વાકય 


કાબ્ય કહેવાય છે જેમાં શબ્દના કોઈ વિચિત્ર વિન્યાસથી અમવા વાક્યના 
જાઈ ઇંગિતથી વક્તત્ય અથે એક નવી ભમી ખે પોતાને પ્રમટ કરતે! હોય છે. 
ભ્રામહે દડી, વામન કે ર્‌દ્રટતી પેઠે વકોક્તિતે શખ્દાલકાર 
માન્યો નથી. રુદ્રટતા મત પ્રમાણુ વકોક્તિ એક અલ'કાર છે. એ 
અલ'કારમાં શખ્દસ્કષેષેતે કારણે અષવા કાકુતે કારણે વકતા જે અધેમાં 
ક્ખ્દ-પ્રયોગ કરે, તેતાવી ઊંટો અય ત્રાતા મડણુ કરી શકે, જેમક- 
થો વેસેરશી મુજર્રહળા તવ તિિતા ? 
ગ્રિશુળા શ્રૂક્તે યુરિન તુ ૧ાહમથી ૧૩ ચિત્‌ । 


[અરે તારી બુન્દિ આવી દારગુ કાગળે બતાવો? ખુષ્્િ તો ત્રિમુગાત્મક 
જ સાંભળી છે, કરી દારેમય સાભળી નષો.] ” 


વકતા અહોં એવો પ્રશ્ન પૂછે છે કે “કાણે તને આવી દાર્ણુ 
ભુદ્ધિ આપી ?' પણુ શ્રોતા તે અર્થ ન લેતાં એવો જવાબ આપે 
છે કે “બુદ્ધિ તો ત્રિયુષખુ જ સાંભળી છે, દાર્ની એટલે લાકડાની 
બનાવેલી તો સાંભળી નથી. 

રેવા ચર્કત્ર વજોષિઃ---ભરામહનું આ વચન પછીના લોકોએ શિજ્ 
શિત્ત અર્યમાં લીધું છે. કેટલાકે એવું માન્યું છે કે ભામહે અતિગ્નયો-- 
ક્રિતને જ વક્રેક્તિ અને મમસ્ત અલકારેને જ અતિશયે!કિત-મૂલ્ક 
કજ્રા છે. આથી આનંદવર્ધને ભામહની ઉપર ટાંકેલી ખે : પંક્તિ-જ 
ઉતારીને લખ્યું છે-તશ્રાલિશયોશિયમનંવારમધિલણતિ જવિપષ્રતિસાવશાત 
તર્યચારર્વાતિશયયોમોડન્યસ્ય ત્વજજારમાત્રતેવ ફ્તિ તવાઇનરારરરીર્વીજરળ 
શોગ્યવેન લગસેશોપતારાત્‌ લેવ સર્વાટજારસવા ર્રયયમેવાયોંડવગન્તવ્ય: 1 અર્ચાત્‌ 
ક્વિપ્રતિભાદ્દારા અતિશયોકિત જે અલ કારને! આશ્રય લે છે તેમાં યયાર્થ 
ચારુત્વ ઉત્પન્ન થાય છે, બીનજ્ન બધા અલ કાર કેનળઅલ'કાર-માત્ર જ હેય 
છે. અતિશયોક્તિ બધા અલકારનું રૂપ ધારષ્યુ કરી રાકે છે એટલે લાક્ષણિક 
શ્ાવે અતિશયેકતને અહીં સર્વાલ'કારરૂપ તરીકે વર્ણુવી છે. પણુ અભિ- 
નેવગુમઠ આ બાબતમાં આનંદવધેનની સાથે એકમત થઈ શકયા નથી. 
તેમણે લખ્યું છે--ચાતિશષયોજિર્ટક્તિતા લવ સર્વા વજ્ઞોવત્યડવારપ૧ર: 4 
અર્યાત્‌ આ જે અતિશયોક્તિનું વર્ણન કરવામાં આવ્યું, તે પ્રમાણે 
અધા અલ કારે। જ વકતામૂલક છે. કારણુ ભ્રામહે બીજે ઠેંકાણે કહેલું 
છે દે બધા જ વાકયાલ કારે! વક્રોકિત છે. વત્રામિપેયશ્રો સા રિથ્ટા વાચા- 
ચયજકતિ: । અભિનવગુપ્તે વધુમાં કહું છે--યહિ તાવદ્તિશયોસ: વર્વાઇંજારેશુ, 
શમાનસ્વતા થા તરટિ સાતાન્યવચેવફાથિની રતિ તર્વ્યતિસ્ત્તિ નેવાસજરો ટર્યહેઃ 
શતિ જવિત્રતિમાને ન તત્રાપેણળીય સ્યાત્‌। અનંવરમાત્રં ર ન જિગર રરયતે।. 
સ્્ર્યાત્‌ અતિશ્ચયોક્તિ જ ને સાધારણુ રીતે સકલ અલ'કારસ્વરૂપ હોત 
તો તેતે માટે કવિ પ્રતિભાનો કશી જરૂર પડત નહિ. અને અતિ- 


કફોક્તિયાદ ૧૨ 


૨ાયોક્તિ અલ'કાર કેવળ અલ'કાર-માત્ર છે એમ કહેવાને કશે! અથે 
થતો નથી. અલ'કારમાત્ર જેવું તો કહ્યું કયાંય જવામાં આવતું નથી. 

દડી કહે છે કે લમભગ ખધા જ અલ'કારે।માં વકતબ્ય અય'ને 
વધારીને કહેવામાં આવે છે અતે એટલા માટે ખધા જ અકંકા2માં 
અતિશયોકિતનું ખીજ રહેલું છે. અતિશયોક્તિ એક જતતી વક્રેકિતિ 
છે. એટલે એમ કહી શ્ઞકાય કે સ્વભાવોાકિતિ સિવાયના ખધા જ 
અલ'કારો વક્રેક્તિમૂલલક છે. વકોક્તિનો તેથી તેમણે અલ'કાર્સામાન્ય- 
વચન તરીકે નિર્દેશ કયો. છે, એટલે અલકા? ખે પ્રકારના છે-- 
સ્વભ્ાવાક્તિ અતે વકોક્તિ. વક્રોક્તિના અવાંતર વિભાગમાં ઉપમા વગેરે 
અલંકારેને લઈ શકાય. પરતુ વામને એતે સ્વતત્ર અલ'કાર ગણ્યા 
છે. એ આતંદવધષતે કહેલા અવિવક્ષિતવાચ્યવ્યગ્યતે મળતા આવે છે. 
પરંતુ કુતક સિવાયના પછીના આલ'કારિકોમાંથી કોઈએ વકે।ક્તિને 
જાઈ વિશ સ્થાન આપ્યું નથી. 

કુંતક બનતાં સુધી અભિનવના સમકાલીન હતા અતે દસમા 
અતે અગિયારમાં શતકમાં થયા હતા. તેમના વક્રોક્તિજવિત ગ્રથમાં 
તેમણે કેટલીક કારિકા અતે તેની જૃત્તિદ્દારા પોતાનો વક્તવ્ય વિષય 
પ્રગટ કરવાને! પ્રયત્ન કરેલે। છે. તેમણે શરૂઆતમાં જ કહયું છે કે ને 
૧% સેકડો અલંકાર ગ્રથે! છે, તો પણુ તેમાંના કોઈમાં યે કાબ્યદ્ારા 
જે અલોકિક ચમત્કારક વૈચિત્ય, અસામાન્ય આઠ્્‌|દ ઉત્પન થાય 
છે, તેનું કાર્ષ્ુ પહેલાંના કોઈ પણુ લેખક નકકી કરી શકયા નથી. 
જેએ। કાવ્યની મનેસતાનેો આસ્વાદ લઈ ચક્રે છે, તેમના ચિત્તમાં 
કાબ્યમત રસતે લીધે જે ચમત્કાર્તા અથવા આનંદ ઉત્પન્ન થાય છે 
'તેની તુલનામાં ખીનજ્ન ખધા આનંદો તુચ્છ છે. ને કે શૃખ્દ અતે અર્ય 
એ બંને મળીને જ કાવ્ય થાય છે અને નને કે એમાંના એકથી 
બીજાને સ્વત'ત્ર સત્તા નથી અતે ને કે એમને વિચ્છિન્ન કરીને 


ફદ કાવ્યવિચાશ: 


ખતાવવા જતાં એમનું સાચુ સ્વરૂપ પ્રગટ થતું નથી, તાપણું વ્યુત્પ- 
ત્તિસેકર્યને "ખાતર તેમની વિચ્દિન્નરૂપે ચર્ચા કરવાની મતે ફરજ 
પડે છે. એટલા માટે જ કાવ્યમાં શું અલકાર અથવા શેભાજનક 
છે, એવી ચર્ચા સંભવી શ્રક્રે છે; વસ્તુતઃ અલ'કૃત ન હેય તો વાકય 
કાવ્ય જ ખનતું નથી. એટલા માટે કાવ્યના કોઈ પણુ અલકારનું 
નિરૂપણુ મંભ્રવિત નથી. 

રર્યતે ત લગુદ્ાચાન્ત:વાતિનામ્‌ મશત્યમૂતાનામવિ વ્યુતસિનિમિત્ 
અષોર્ૃસ્ય વિવેચનમ્‌ | ચચેવમ્‌ મવહ્યમૂતોર્ડાવ મપોસાર: તટુવાયતયા દ્િચલે 
સવ્‌ જિ પુન: ચત્યમ્‌ રત્યાદ તત્ત્વ સાળજારસ્ય જાવ્યતા | બયતમત્ર ૧રવા્ષઃ 
'શાહંજારસ બહેવરળલરિતશ્ચ તિરશ્તાવચવલ્ય સજઝર્ય સતઃ લસુવાયસ્ય 
ચા્યતા જવિવયત્વમ્‌ । 

યૃખ્દ એ જ વાચક અતે અયે તેતે। વાચ્ય છે. આ વાચક અને 
વાચ્ય અર્થાત્‌ શ્રખ્દ અને અર્થ--એમતી ભેગી સત્તાને કાવ્ય કહે છે. 
જવળ શખ્દ પણુ કાભ્ય નથી કેવળ અર્થ પણુ કાવ્ય નથી. એટલા 
માટે જેએ એમ કહે છે કે ઝવિ-કે।શલકલ્પિત કમતીય શખ્દ એ જ 
કાવ્ય અને જેએ એમ કહે છે કે ર્ચનાવેચિતર્યદ્દારા ચમત્કારપ્રદ : 
અયે એ જ કાબ્ય તેઓ બંને શૂલ કરે છે. શખ્દ અતે અથે એ ઉભ- 
યમાં જ આહલાદકારિત્વનાં ખીજ રહેલાં છે. અતે એ ઉભયના 
ચુગપત્‌ મિલનથી જ કાવ્ય બતે છે. દડી અતે વામન એ બંનેમાંથી 
રાઈના પણુ લખાણુમાંથી કાવ્યત્વ ખરેખર શ્ઞામાં રહેલું છે, તેતે 
કશે સાચો ખ્યાલ મળતો નથી. પરતુ ભામહ જર્ટરામોં સહલી 
ચાવ્યમ્‌' એ વચનદ્દારા કુતકનોા માગે સાફ કરી આપી ગયા હતા. 
ઝુ'તક કહે છે કે પ્રતિભાના દારિદ્રતે લીધે જેઓ કેવળ માત્ર ચબ્દ- 
ગ્છટાનું માધુર્ય જ રચવા માગે છે, તેએ કાવ્યતી યથાર્થ સંપદ્ પ્રગટ 
કરી શ્રકતા નથી. વળી કેવળ માત્ર અથના ચાતુર્યદ્ારા પણુ શુષ્ક 


લવફોકિતવાદ કૃ 


તકની ગૂંથણી કરવાથી કાવ્યત્ત આવતું નથી. પ્રતિભાના ચમકારાથી 
પહેલાં તો કવિચિત્તમાં વર્ણુનીય વસ્તુ અસ્કુટભાવે વિચ્ઠિન્ન મણિ- 
'ખંડોની પેઠે પ્રમટ થાય છે. આવી રતે અસ્કુટભાવે જે મનમાં ઉદય 
પામે છે, તે જ વાકયઠ્દારા ન્યારે પ્રગટ ચાય છે ત્યારે પાલીસ કરેલ 
જવલ હોરાની માળાની પેઠે તે શેભે છે અને અભિગસ વ્યક્તિને 
માનંદ પમાડીને કાવ્યત્વ પદને પામે છે. કુ'તક કહે છે કે એક જ 
'વસ્તુ વાક્યની ભ'ગૌમાં જુદી જુદી રીતે પ્રગટ થાય તો તેથી કાવ્ય- 
ગંપદ્ટમાં પુષ્કળ ફ્રેર પડે છે. 

તાનિનીગનવિજોગનપાતાનુખળવાપ્વક્ઝવાનમિર્ટન્‌ । 

મસ્ટ-મન્‍્ટ-ગુરિતઃ પ્રયયો સં મીત મીત ફવ શીતમચૂસશઃ ॥ 

[ માનિનીઓનાં ઉનાં આંસુઓથી મલિન કટાક્ષપાતેને સ્વીકારતો, 

કશ્રગેલો ચ5, અતિરાચ બી ગયે। હેય એમ ધીરે ધીરે આકાશમાં આગળ વધ્યે।. ) 


ત્રમાશિજટ્િતિત્રરતિપરિપાટી પરજટયન્‌ 

ળા: રવેરં સ્તર નવશ્મળવરાંઝુરહ્યઃ | 
વુર્ંપ્રીળાં ત્રેયોવર્ટ્ટદનોદ્ીષિતરશાં 

વરક્ષેમ્યો લિમ્ચન્‌ નિમૃત દવ ચન્ટ્રોડગ્યુટ્યતે ॥ 

[ પ્રિયના વિરહાનલથી સળગી ઊઠેલા લોચનેવાળી પુરસ્રીઓના કટાક્ષોથી 
આતે એવો ચ દ્ર નવા કમળની દોડીના અંકુરની કાંતિવાળી કળાઓને ધીમે 
ધીમે પ્રગટ કરતે! જણે છાનોમાને। ઊગી રહ્યો છે. ] 

આ ખે કવિતામાં એક જ અચે ભિન્નભિન્ન રીતે અને ભિન્ન 
ભિન્ન વણુવિન્યાસથી પ્રગટ થયે! છે એટલે ખોજ જેવી રમણીય થર્છ 
છે તેવી પહેલી થઈ નયી. એટલે કેવળ શ્રબ્દમાં પણુ કાવ્યત્વ હોતું 
નથી અને કેવળ અર્યમાં પણુ કાથત્ત હેતું નથી. શખ્દ અતે અયેના 
'ભેગા અસ્તિત્વના ચમત્કારિત્વમાં જ ફાભ્યત્વ હોય છે. અહીં એવો 
પ્રશ્ન ઊઠી શકે કે શબ્દ અતે અર્યતો હમેશ્ચાંજ ભેગા હેય છે 


વાગ્ય અતે વાચક, અર્થ અને શાખ્દ એમનાં ભેગાં અસ્તિત્તને। કયાંય 
અભાવ નથી. તે પછી એમના સાહિત્યથી કાવ્ય થામ છે -એમ 
કહેવાનો અથે શે ? એના જવાખમાં કુંતક કહે છે કે કાવ્ય ચવા. 
માટે આ શખ્દસાહિત્યમાં એક વિશેષતાની જરૂર હોય છે. જ્યારે 
ઝેક વાકય ખીન્ન વાક્યની સાથે વિચિત્ર વિન્યાસથી ગોઠવાય : છે, 
ત્યારે વર્ણુની સાથે વર્ણું મળીને તે જેમ એક તરફથી છંદ અને 
જ્વનિતી મદદથી સ્વર અતે ધ્વનિ-લહરીના આતાન વિતાનથી રમણીય 
માધુર્ય સરજે છે, તેમ ખીજી તરકૂથી તેના ગર્ભમાં રહેલો અયે પણુ. 
તેની સાથે સરસાઈ કરીને ૫૨૨૫૨ અની દષ્ટિએ નવીન ચમત્કારિત્વ 
સરને છે. એવી રીતે ધ્વનિતી સાથે ધ્વનિના મિલનથી, અર્ચતી 
સાથે અર્થના મિલનથી જે ખે પરસ્પરસ્પધિ-ચારુતા ઉત્પન્ન થાય 
છે, તેમનું પરસ્પરનું સામંજસ્ય એ જ અહીં સાહિત્ય શાખ્દને। અચે છે. 


સાર્લ્થી ર્રયત્રાવિ ચથા્યુજિ દવઝાતીયાપેક્ષચયા શચ્ર્સ્ય શચ્રાન્સરેળ 
વાચ્યશ્ય વામ્યાન્તરેળ ચ સાફિરિચં ૫રસ્પરસ્વપિત્વકક્ષળમેવ વિષક્તિતમ્‌ । 


ઉદાહરણુર્પે માલતીમાધવમાંથી એક શ્લોક લઈ શકાય. કોઈ 
ઝક કાપાલિક કેઈ એક સોૉંદર્યવતી નાયિકાના વધ કરવા તેયાર: 
ચતાં, કેઈ એક વ્યકિત નાયિકાના અસાધારણુ લાવષ્યનું વષુ'ન. 
કરતાં કહે છે-- 
હાતાર્‌ં તંતારં વર્તુષિતરને ત્રિમુવનમ્‌ । 
તિરાછોજ છોવજં તરળરરળ વાન્થવગનં । 
હટ્વ વન્ટવે ઝનનચનતિર્માળતજ્ 
શરઝ્ઝીળોરમ્ય જથતસિ વિધાતું વ્યવશિત: ॥ 
[ સંસારને અસાર, ત્રિભુવનને ચોરાચલા રત્નવાળુ , જગતને અ ધકારમય,, 
ખાંધવાને મરણરારણુ, ક'ર્પને દપ વગરને!, લોકોની આંખની રચનાને. 
નિષ્કુળ અને જગતને જર્ણ્‌ અરણ્ય ખનાવી દેવા વં કેમ તેયાર યયે। છે? ] 


ન્થરોકિતતાદ- 


આ શ્હ્વોકમાં કવિના ચિત્તમાં નાયિકાના વધ થતાં સંસારમાં 
“કેટલું તુકસાન થશે તેનું વર્ણુન કરવા જતાં જેમ એક પછી એક 
વાત યાદ આવતી ન્ય છે તેમ તેની સાથે સાથે તેમતે એ પષણુ 
ખ્યાલ આવે છે કે આટલું બસ નથી. એ ખસ-નથી-ના ખ્યાલને 
"લીધે પ્રેરશિતિ થઈતે કવિ ખીજ કઈ રીતે પોતાનો વકતવ્ય અર્થ 
પ્રગટ કરી શકાય તેને માટે પ્રયત્નવાન ખતે છે, અને તેમના 
દરેક યત્નની સાથે સાથે નેમના પ્રતિભાપવ્મતી એક એક પાંખડી 
ખીલી ઊડીને એક ગક નવો ભાવ પ્રગટ કરે છે, અને તેં 
પરસ્પરપ્રતિસ્પધિ ભાવોમાં એક અખંડ અથમંપદ પ્રગટી ઊડી છે. 
પહેલાં એવું લાગ્યું કે નાયિકાના વધ ચશે તો સંસાર અસાર થઈ 
જરો. પરતુ એટલાથી કવિના મનની વેદના સંપુર્ણપણે પ્રગટ કરી 
ન શકાઈ એટલે કવિએ કહું, સમસ્ત ત્રિશુવનનું એકમાત્ર રત્ન લૂટાઈ 
જરી, પૃથ્વીનો પ્રકાશ બુઝાઈ જશે, માણુસતી આંખ ખનાવ્યાનું 
પ્રયોજન ચાલ્યું જશે, જગત શુષ્ક અરણ્ય ખની જશે. એ પ્રમાણે 
એક એક ભાવની પાંખડો પરસ્પર હરીફાઈ કરતી ખીલી ઊડતાં એક 
સમમ્ર ભાવકમળ ખીલી ઊઠયું. માત્ર કવિએ ને એટલું જ કહ્યું 
'હેોત કે એને મારી નાખરે તો એનાં સગાંવહાલાં મરણુશચ્યા ગ્રહણુ 
કરશે, તો એથી કેઈ પણુ પ્રકારનું ચમત્કારિત્વ રહેત નકિ. અહીં 
અનેક રમણીય ભાવો એક સમગ્ર મહાભાવ મારફતે યુગમપત્‌ પ્રગટ 
ચવાને માટે એક ભાવ જાણે ખીન્નતે। સાપેક્ષ ખતીને બીન્નલી જેમ 
'જ પોતાને પ્રગટ કરવા માટે પ્રયત્નપર્‌પરા દાર કવિપ્રતિભાને ખીલવે 
છે. અને તેતે પશ્ણિ।મે ૫૨૨૫2 અંગાંગીભાવે જે એક કામ્યર્મપદ 
-સરજે છે, તેમાં જ એની *્મણીયતા રહેલી છે-- 

મરળરરળં વાન્ધવગતસિલિ વુનરેસેવામ્‌ નત જ્ામાત્રમવ સ્‍્વષિસુ 
“શર્દાતે રતિ ત લઢ્‌વિયાહાર્જારિ | વરુણુ ચ ₹મળીચેષુ ણ્ક્વાવયોપયોસિષુ 


૧9૦ ા કાબ્યવિચ।ર* 


સુરત્‌ ત્રસિમાશવજ્થીતવતરતશુ વાયચામેપરિપૂરળાર્થ તત્‌વ્રતિમ પાવ્યુત્‌ મપર- 
-કાયતનેન પ્રતિમા ક્રતાથતે । 

ભાવ પછી ભાવ નગૌને જે આકાંક્ષા ઉત્પન્ન ફરત, તે 
નવા ભાવ જાગીને પૂરણુ ન કરી શકત, તે! એનું મનેહારિત્વ રહેત 
નહિ. તે જ પ્રમાણે શખ્દ પણુ ને એને અનુરૂપ ન હોત અને જે 
વિરૃદ્ધ સમાસ બનાવીને અથવા ક્રમભંગ કરીને જે શબ્દનું જ્યાં 
પ્રાધાન્ય હોય લાં તે પ્રગટ ન કર્યું હોત, તો પષુ એના સોંદર્ય ને 
હાનિ પહાંચત. શખ્દગત સૉંદયહાનિથી પણુ અર્થની સોંદર્યહાનિ 
થાત. શખ્દ અતે અર્ચ એ બંતે મળીને જે સમગ્રતા થાય છે તેના 
દરેક અવયવના પરસ્પરના સૉંદર્યથી સમત્રનું સોંદર્ય ખીલી ઊઠે છે. 
અહો કુન્તકે, સમત્રતાનું સામંજસ્ય એ જ આર્ટ તે--કલાતે। પ્રાણુ છે, 
એ અતિશ્નય સુંદર ભાવે પકડયું છે. કાવ્યકલાનું ઉપાદાન શ્ખ્દ અને 
અયે ભિન્નભિ જતના પદાર્થ છે. એ બંતે પદાર્થના એક વિશેષ 
પ્રકારના સાહિત્યથી અથવા સંમિલનથી કાવ્યકલાની રચના યઈ શકર 
જે. કાબ્યકલા બનવા માટે એક તરકેથી ૫૨૫2 અર્થના સામજસ્યમાં 
ક્રમાવિકાસ જેઈએ અને બીજી તરકેથી તે અચના સામ'જસ્યમાં શબ્દની 
સાથે શખ્દનું એવું મિલન જેઈએ કે જેને લીધે એક તરફથો જેમ ઘતનિ' 
અને ૭દમાં શખ્દેો અથ ને અનુરૂળ રહીને વર્તે, તેમ ખીજ તરથી શખ્દોના 
નિન્યાસને લીધે અર્ચેધારા કેઈ પણુ રીતે કલુષિત ન થાય અથવા 
વિપરીત માર્ગે ચાલી જવાતે। પ્રયત્ન ન કરે તેની વ્યવસ્થા કરવી 
નેઈએ. એવી રીતે શખ્દની સાથે શખ્દનું સાહિત્ય, અર્થની સાથે 
અર્થનું સાહિત્ય અને શખ્દાર્યગત ઉભયની યુગપત્‌- એકથયેગિતાને 
જ કાવ્યકળાતું પ્રયોજક સાહિત્ય કહી ક્ષકાય. અંગ્રેજીમાં કહેવું હોયઃ 
તો આ સાહિત્ય શખ્દને આપણે 1119 રબ ૯૩[21'€5૬1૦1 ત1તૈ 
ત્ર)દુદતટ્ટ ડંડો શકીએ. યુરે!ાપીય €%૪1€૩૭1૦11500 મતની સાજે 
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ઝેતે ખૂખ ભેદ છે. ₹2૪૩1€૬૩1૦1૩1511મત કહે છે કે અર્ચમાત્ર પોતાને 
અનુરૂપ શ્ખ્દદ્દારા પ્રગટ થયેલા જ છે. 11101૦1 અને €૩૪#- 
€૬૬1૦1 બને અભિન્ન છે. અહીં પરિણામમાં 111૫1100 અને 
૯૩0₹૮85101નું એકય સ્વીકારાયેલું હોવા છતાં કુતકે કહ્યુ' છે કે 
જ્યુત્પત્તિ-સોકર્યતે ખાતર એ એકયને આપણે વિચ્ઠ્ન્ન કરીને નેઈને 
111૫111011 અને €%1€૬૩૦॥ને ખે સ્વતંત્ર સ્વરૂપનાં માતીને, એના 
પ્રત્યેક અવયવના સ્વગત વિકાસમાં ૫11117 અથવા સાહિત્ય અને 
ઉભય અવયવના સંથોગમાં પ્રતાંદ અયવા સાહિય મંપાદન કરી 
કાભ્યકલાની સમત્રતા સાધી શ્ઞકીએ. 
આપણે સાધારણુ રીતે નનણીએ છીએ કે શ્રખ્દ અર્યતોા 
વાચક છે. પરતુ કાવ્યમાં જે શ્રખ્દ વપરાય તે શાખ્દ એવો હોવો 
જેઈએ કે બરાબર જે અર્ય કવિતે અભિપ્રેત હોય તે અર્થને જ પ્રગટ 
કરે. દણાંતરૂપે ભલ્લટશતકતી એક કવિતા લઈએ છીએઃ-- 
જષોજવેહિતટવતવરવપ્રટ્ારેઃ 
રહ્તાન્ચમૂનિ મવારાવર તાવનદ્થાડ | 
વિં જોસ્તુમેત મવતો વિદતો ન નામ 
યાચ્ગાપ્રવારિતિજ₹$ પુણ્વોલસોડષિ ॥ 
હે સમુદ્ર, તું નિરંતર ઊમિમાળા અને પથ્થરોના કઠે।ર આધા- 
તથી તારાં રત્નોનું અપમાન કર'શ નહિ. કોસ્તુભ્રમણિ તને કેટલે 
અધો કામ આવ્યો કે સ્વર્ય ભગવાને આવીને તેને પામવા માટે 
હાથ લંબાવ્યે।. 
અહોં બધાં રત્નાનું મહત્ત્ત વધારવા માટે પહેલી અને ખીજ 
પેક્તિમાં રત્નતું અપમાન કરવાની ના પાડી છે. પરંતુ તેનું દષ્દાંત 
આપવા જતાં કેસ્તુભ નામે એક વિશેષ રત્નનું નામ લીધું છે. 
કસ્તુભનું માહાત્મ્ય હોવા છતાં સામાન્ય રત્નોનું માહાત્મ્ય ન પષુ 
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જોઈ ૨8, એટલા માટે કવિએ જે કહેવા માગ્યું હવું તે તેમના 
વાકયમાં પ્રગટ થયું નથી. અહો, ' ઉ જૌશુમેન મવલો વિર્તો ન 
નામ? એતે બદલે જે એમ લખ્યું હોત કે 'છ્જેન જિં જ વિદહ્તો મવતઃ 
શ નામ! તે! અર્થ સંગત થાત. અર્યાત્‌ રત્નતું અપમાન કરીશ નહિ, 
કારેણુ તેમાંના જ એક વડે તે શું નથી કર્યું ? હવે કુમાસંભાવને। 
*કલેો।કક લઈ એ. 

ટૂંચ પતં સં્રતિ શોચનીયતાં 

સતારલ-પ્રાથેનયા જપાહિન: । 

5૪/ ત્ર સા વાન્તિમતી ૧ાવત- 

સ્તમદ્ય હોવસ્થ તત નેત્રવોગુથ્‌ી | 

અર્થાત્‌ શિવની સાથે યુક્ત થવા જતાં હવે બંતે વસ્તુઓ 

અમારા દુઃખનું કારણુ થઈ છે--એક ચંદ્રતી કલા અતે બીજી સકલ 
લોકની નયનકે।મુદી સ્વરૂપ તું. શિવનાં 6”નર નામ હોવા છતાં પણુ 
કેપાલિન્‌ નામ લેવાથી શે।કનું કારણુ જન્મ્યું છે. પહેલાં એક જ 
શૈકતું કારણુ &વું, હવે તું શિવને પરણુવા માગે છે એટલે ખે 
શૈકનાં કારણુ થયાં, એ અર્થ સ*વ્રતલિ અને #્રયણૂ એ ખે શખ્દોદ્દારા 
સ્પજ્ુ થયે! છે. વળી ચદ્રતી કળા અથવા પાર્વતી ને કેઈ આગ'તુક 
કારણુતે લીધે શિવની સાથે ભેળાં થાત, તો તે એટલા દુઃખનું કારણુ 
ન થઈ પડત, પરતુ એએ તે! ઇચ્છાપૂવક તેમની સાથે ન્નેડાય છે-- 
વાથતા શખ્દદ્દારા એ વસ્તુ રમણીયરૂપે સપણ થઈ છે. સતા ચ ત્ય ચ 
એ ખે પદે! હોવાને કારણે પાવતી ચ'દ્રકલા જેવી લાવણ્યવતી છે, 
તે સચવવામાં આવ્યુ છે, એટલે આપણે જેઈ શ%ીએ છીએ કે 
નિપુષુ કાવ્યકલાની રચના કરવી હાય તો શખ્દતો એવો ઉપયોગ 
કરવો જોઈએ જેના વડે કવિતેો સમગ્ર મતેભાવ યથાયચરૂપે પ્રગટ 
થઈ શકે. સુકવિ જ્યારે કાવ્યરચના કરે છે ત્યારે તેમના યિત્તમાં 


નથકેકિલવા૬- શજી. 


જે આંદોલન ઉપસ્થિત થાય છે તેતે પરિણામે વણુતીય વાસ્તવિક 
જગતના પદાથો એવા એક પ્રકારના ભાવોન્જ્વલ વેશષથી આજૃત 
અને પરશિવતિન થઈતે તેમનામાં ઉદય પામે છે અને તેતે લોધે એવી 
એક પ્રેરણા જગે છે કે જેની ઉત્તેજનાને લીધે કવિપ્રતિભાની મદદથી 
તેમના ભાવના રૂપને યચાયથર્‌પે પ્રગટ કરી રકે એવા શબ્દો તેએ 
પસંદ કરી શકે છે. જવિવિવણિતવિશેષામિધાનક્ષમત્મમેવ વાજવસણન, 
'ચસ્સાવત્‌ પ્રતિમાયાં તલ્વાકોદ્રિસિતેન જેનચિત્‌ પરિશ્વન્ટેન વરિદ્જુરન્તસ: ઘટ્યા: 
જઇતતપ્રહ્તાવ તસુસિતેન વેનસિયુત્વ્વેળ વા સતાસ્છારિતિસ્વમાવાઃ બનતો 
'વિવક્ષાવિધેયત્વેનામિષેયતાવટ્વીમ્‌ બવતરઃન્તઃ તથાવિધવિશેષષ્રતિપારન- 
'શમચન લમિધારેન થમિધીચતાનાશ્રેતનચતત્વારિતામ્‌ બાવયન્તે । આ 
એક જ પંક્તિમાં કુંતકે અતેક સુદ્દમ વસ્તુએ દર્શાવી છે. પહેલી 
'વાત એ કે કાવ્ય રચનાને વખતે ખાહ્ય જગમતતા જે બધા વણુનીય 
પદાથ કવિના ચિત્તમાં રૂપ ધારણુ કરે છે તે સંપૂણુપણું બાલવસ્તુના 
'જેવા હોતા નથી, કવિના સમગ્ર મતોભાવના સ્કુરણુથી અધિવાસિત 
થઈને વિષયવસ્તુ એક સ્વતંત્ર અંતર્લોકના ભાત્રમમ અલૌકિકરૂપે 
આવિભૂત થાય છે. અંગ્રેજમાં કહેવું હોત તો આપણે એમ કહેત કે 
1106 ૦%૬૦1૫3ત1 ૦1]૯૦1૩ ૫ત1:€ 21 1તૈલતા ૦૬ ૯10001100૮1 
0110. આ અક્ષેકિકરૂપે ઉપસ્થાપિત વિષયવસ્તુ બહાર દેખાતા 
જડ વસ્તુ કરતાં અનેક પ્રમાણુમાં ભિન્ન હેય છે. એ કવિના ભાવ- 
'લેકતે જ અનુરૂપ હેય છે. કવિના અંતરના મંથનમાં અનુભવાતું 
વિષયવસ્તુ તેની બહારની જડમૃતિને! ત્યાગ કરીને અંતરની એક 
ભાવમય મૂર્તિ ધારણુ કરે છે. એના સાન્નિધ્યથી કવિના ચિત્તમાં જે 
પરિસ્પંદ જગે છે, તેને પરિણામે કવિ એવા બધા રાખ્દો પસંદ કરી 
“શકે છે જેતી સાથે તેમના ભાવમય વિષયવસ્તુનું સંપૂણુ સામંજસ્ય 
'હોય છે. .કુતક કહે છે કે કવિચિત્તમાં જે વિષયવસ્તુ નવીન ભાવમય 
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દેહે પોતાને સ્કુટ કરે છે તે જ જણે કે સ્વમહિમાથી ડાખ્દરૂપે અવ- 
તરે છે, એ વચન ઉપરથી લાગે છે કે કુન્તક એવું માનતા હતા ઝે 
અલૌકિક વ્યાપારના માહાત્મ્યયી જ્નગતિક વિષયવસ્તુ કવિના ચિત્તમાં 
ભાવમય બની જાય છે. યથેપયુક્ત શખ્દની ચૂટણી અતે તેની 
ગૂ'થણી પણુ એ જ વ્યાપારના માહાત્મ્યયી ખનવા પામે છે. બધી 
કલાની પેઠે કાવ્યકલા પણુ એક વિશેષ પ્રકારના અંતરના ' પરિસ્પંદતે 
પરિણામે જન્મે છે. એ અંતરનો પરિસ્પેદ વિષયવસ્તુને આવરી 
લઈને તેને જેમ ભાવર્પે પ્રગટ કરે છે તેમ જ તે ભ્રાવમય રૂપને 
શ્રાબ્દિક રૂપે પરિવર્તિત કરે છે અતે એટલા માટે જ લાવરૂપનીઃ 
સાથે શ્રાબ્દિક રૂપનું સાહિત્ય અથવા ૫1113 સંભવે છે. 

અથે વિશે ખોલતાં કુ'તકે કહું છે કે ને કે બાલ્ય પદાર્થ 
આપણા મનમાં વિવિધ ભાવધર્ષદ્‌ારા રચાઈ શકે છે, તોપણુ જે 
વિશેષ પ્રકારના ભાવધર્મદ્ારા રચાયલો હેય તો જ તે સહદ્યોતે 
આહલાદજનક થઈ શકે છે તે જ કાબ્યરૂપે પોતાને પરિણુત કરી 
ગ્રકે છે. કઈ જાતના અથથી સહદયે।ાને આહલાદ ઉત્પન્ન ચઈ શકે તે” 
ચોક્કસ રીતે ખતાવવું સહેલું નથી. કોઈ વખતે તે કેઈ મહત્તા અથવા 
૩011101197 નું સૂચન કરે છે, તો કેઈ વખત વળી તે અંતરના 
ર્સધાતુને પરિપુષ્ટ કરીને પ્રગટ કરે છે. એટલે એવું નનેવામાં આવે” 
છે કે, વિશિદ્ પ્રકારના અર્થ અને વિશિષ પ્રકારના ૨ાખ્દના સાહિ- 
ત્યથી જ કાભ્ય બતે છે. 

કુતકે આ સંબંધમાં કહ્યું છે કે શખ્દ અને અયેની જે વિશેષ: 
અલંકૃતિ અથવા વેચિત્ર્યને કારણે તે પોતાને ફાવ્યરૂપે પ્રગટ કરી શકે 
અને સુદર તરીકે સહદય સમાજમાં આદર પામે તેને જ તેમણે વક્તા 
નામ આપ્યું છે. આપણે આધુનિક કાળમાં જેને /€511)€110 તુપદ1)' 
કહીએ છીએ તેને જ સંજવ છે કે ઝુતકે વકતા ફાખ્ઠ્દારા સૂચવવાતેો. 


વઝોકિતિવાદ ઇજ. 


પ્રયત્ન કયી હેય. એટલા માટે જ તેમણે કહું છે કે, કોઈ પણુ. 
વસ્તુનું યથાવત્‌ વણુન કરવાથી તેમાં કાબ્યત્ત આવતું નથી, કોઈ 
વસ્તુતો। સ્વભાવ માત્ર વ્ણુવવો એ અલંકાર ગણી ન શ્રકાય. ગમે તેનું 
વર્ણન કરે તો યે તેને! સ્વભાવ તો તેમાં હોવાને જ. તે સ્વભાવની .: 
સાથે વધારાને! કોઈ પ્રકારતો ભ્રાવ એ વસ્તુના ધર્મ સાથે ન્ેડાય 
નહિ તે! પણુ અલંકાર થઈ શકે નહિ, એટલા માટે દેડીએ કહેલા 
સ્વભાવોક્તિ અલકારતેો। કુતકે સર્વ-પ્રયત્ને અસ્વીકાર કર્યો છે. કુતકે- : 
અહીં એટલે! વિચાર ન કર્યો કે ખરેખરી સ્વભાવોક્તિ હોય ત્યાં 
પણુ કોઈ વિષયયસ્તુને તેના બાલ્મ જડ સ્વભ્રાવના સ્વરૂપમાં પ્રગટ . 
કરી શકાતું નથી. માણુસના ચિત્તમાં દાખલ થતાં જ તે વિશિણ 
ચિત્તધર્મ દરા ૨'ગાઈને પ્રગટ થાય છે. અતે કોઈ પણુ મહાકવિના 
વણુનમાં કવિકશલની સાથે અર્સ*લષ્ટ ભાવે તે પ્રગટ ચઈ શકતું નથી. 
શખ્દાર્યના સાહિત્ય વિશે ખોલતાં કુ'તકે કહ્યું છે કે, અર્ય ન. 

સમન્નય તો પણુ સાર કાવ્યના શખ્દવિન્યાસનું જ એક એવું માહાત્મ્ય 
હેય છે, એવું સૌ'દર્ય હોય છે કે તે વાંચતાં વેંત જ સંગીતના ઊભર્‌ાની 
પેઠે 'હૃદયતે આનંદથી તરખોળ કરી દે છે, તેતો અર્થ સમ”નતાં તેનાં 
પદ અથવા વાકયના અર્યતે અતિકમિતે તેમાંથી પાનક-રસના 
આસ્વાદના જેવો એવો એક આસ્વાદ ઝરવા માંડે છે, જે દેહમાં 
પ્રાણુની પેઠે સમસ્ત કાવ્યશરીરને જીવંત બનાવી મૂકે છે. શખ્દાર્ય 
ઉપરાંતની આ નિર્ઝરધારા ન હોય તો! વાકયાવલિ મૃતક્રાય જેવી 
લાગે છે. તેને થીધે હદયમાં એવી એક સૈભાગ્યસંપદ અથવા સૌ'દર્ય * 
પરિરજ્ીટ થાય છે જે કેવળ માત્ર કાવ્યરસિકરે જ જણે છે. 

નવર્ચાકોચિતેડવ્યર્યે યન્ધતીન્ર્ચસવરા । 

મીતવટ્ટૃટ્યાહાટં તટ્દિટીં તિટ્ષાતિ યત્‌ | 

વાર્યાવવોધલિષ્સે વટ્વાવચાયેવશિલમ્‌ । 


- છુડુ' હાભ્યજિચારઃ 


ચત જિસપ્યવયસ્યન્તઃવાતજાસ્યાર્વત્‌ ૧તામ્‌ |. 

તરીરં ગીચિરેરેમ સ્જુરિતેસેવ ગીષિતમ્‌ । 

વિત નિર્ગીયતાં ચેત વાવચં ચાતિ વિવક્ષિતામ્‌ । 

ચલ્તાત્‌ જિમાવિ સૌમામ્ય તદિટામેવ મોત્તરમ્‌ । 

સરસ્યતી સમગ્ચેતિ તરિટાનીં વિત્ાયેલે | 
કુ'તકનું લખાણુ ભ્નેઈને એમ નથી લાગવું કે તેએ પ્વનિકાર 
" અથવા આતંદવર્ધનના મતથી પરિચિત હેય. પરતુ જે સાહિત્ય 
' અથવા ૫11119 હોય તે જ શબ્દાર્થ કાવ્ય બની શકે તેતો એમણે 
જે રીતે પરિચય આપ્યો છે, તે ઉપરથી સ્પષ્ટ લાગે છે જે ષ્વનિ- 
વાદીઓની વાતમાં જે ક'ઈ સાર હતે! તે તેમનાથી અજાણ્યે! નહોતો. 
કાબ્યમાં જે કેઈ £૯€311૯૬10 તુપત્1(7 અથવા શેોભા-સૉંદર્ય છે, 
તેને નનેરે જ તેના અથ'તે અતિક્રમીને તેમાંથી જે તદ્‌ન નવી જ 
તનું એક સ્કુરણુ થાય છે, એક આસ્વાદ આવે છે અથવા એક 
આદલાદ ઉત્પન્ન થાય છે, તેનો તેમણે સ્પષ્ટ ઉલ્લેખ કરેલે। છે. 
| અંગ્રેજમાં કહેવું હોય તો આપણે એને 7૯511૯11૦0 ૯»11ત1211010 
કહી શકીએ. એ જાણે એક નવીન જુદા જ પ્રકારને આવિર્ભાવ અથવા 
€10€18€1 22૮1 અથવા €10001101 છે, દેહનું કાય બરાબર ચાલે 
તા જેમ પ્રાણુની સ્કુર્ણા થાય છે, અતે છતાં તે પ્રાય દેઠ-જાતીય 
નથી હોતો, તેમ કાવ્યશ્નરીરતે અવલંબીને જે સૌંદર્ય-સૌભાગ્ય સ્કુરિત 
થાય છે તે કાવ્ય-ઉપાદાનથી સંપૂણું સ્વત'ત્ર હોય છે. આ સંબંધમાં જ 
ક્ુ' તકે કેટલી રીતે રચનાની નાનાવિધ વકતા અથવા 4€3111€૬10 
€1120લલ1 સાધી શકાય તેના પુષ્કળ દાખલા આપેલા છે અને 
| ચર્ચા કરેલી છે. તેમણે સાધારણુ રીતે છ પ્રકારની વક્રતાનો ઉલ્લેખ 
કરેલો! છે અને તેમાં પણુ અનેક અવાંતર વિભાગે પાડેલા છે, જેવા. 
' જે, વણુવિન્યાસ-વક્ેતા, પદ-વક્રતા, પદપુર્વાધ-વક્રતા, પ્રત્યય-વક્રતા, 


શકોકિતવાદ પદક -- 


વાકય-વકંતા, પ્રકરણુ-વકતા, પ્રબંધ-વક્રતા વગેરે. સો'દર્યોપાદક ધર્ષની . 
ચર્ચા કદતાં કુતકે એક બહિરગ અને એક અંતર'ગ ધમની ચર્ચા 
કરી છે. અંતર'ગ ધર્મનું નામ સૈભાગ્ય અને બહિરગ ધર્મતું નામ . 
લાવણ્ય, અં*્નેજમાં કહેવું હોય તો આપણે એને 810410]૦0૮119૯ અને : 
૦0]૯૦૬૪૯ 2€3111€॥૦ વૃપત્ા() કહી શકીએ. પ્રતિભાવ્યાપારના . 
જૂલ રૂપે જે ચેતન-ચમત્કારિત્વ જન્મે છે અર્યાત્‌ ચેતન્ય-બ્યાપારની - 
જે વિરોષ એક સમત્કારિતા અથવા આહલાદ ઉત્પન્ન થાય છે તેને : 
સોભાગ્ય કહે છે. અને બહિરગના વિશેષ સંનિવેશથી જે સૉંદ 
ઉત્પન્ન ચાય છે તેને લાવણ્ય કહે છે. વાકય અથવા અથે અને વાચક 
અથવા શખ્દ-એ બંનેમાં જ આ બંતે અંતરગ અને બહિર'ગ સૉંદર્ષા- 
પાદક ધર્મ જેવામાં આવે છે. 
રીતિ સંબંધે ખોલતાં ઝુતક્રે વામનની ત્રણુ અને દડીની ખે 
રીતિ-એ બંનેનો જ અસ્વીકાર કરેલે। છે. તેમણે કહ્યું છે કે, કોઈ પણુ 
દશના નામ ઉપરથી રીતિનું નામ ન પાડી શ્રકાય. કારણુ, રીતિ 
દેશ્વિરેષતે। ધર્મ નથો. કવિસ્વભાવના ભેદને લીધે જ રીતિમાં ભિન્નતા . 
આવે છે. એકદરે ત્રણુ પ્રકારની રીતિ કહી શકાય--સુકુમાર, વિચિત્ર 
અતે તદુભયાત્મક, સધ્યમ. વસ્તુતઃ આવી રીતે રીતિ ત્રષણુ 
પ્રકારની છે, એવે ભેદ પણુ પાડી ન શકાય. કારણુ, પ્રત્યેક કવિના 
સ્વભાવના ભેદ અનુસાર તેમની લેખનપદ્દતિમાં પણુ અનંત પ્રકારની 
ભિન્નતા આવવાની. એ ખધીને ગણી પણુ ન શ્ચકાય. કાબ્યર્ચના 
રમણીય થઈ કે નહિ એ મુખ્ય વિચારવાનો વિષવ છે. કોઈ કવિએ 
સુકુમાર-રીતે લખવાને! અભ્યાસ કર્યો હોય અને તે રીતે અભ્યાસ 
કરી શકે. આયી રીતિતા કેઈ અલંધધ વિભાગ કરવા એ સંભ્રવિત . 
નથી. કવિએ।ની રક્ત, રુચિ, શ્િક્ષણુ અતે અભ્યાસને કારણે જ * 
તેમની લખવાનો રીતિ અથવા ભંગીૌમાં ફેર પડે છે. અતે ગણે 


ધક કાબ્યવિચાર 


'રીતિના લેખકોમાં જ મોટા મેટા કવિ સાહિત્યરચનાદ્દારા જગતમાં 
'કીર્તિમાન થઈ ગયા છે. 

કાલિદ્દાસ વગેરે જે રીતિમાં રચના કર ગયા છે, તેતે કુત 
“સુકુમાર રીતિતું નામ આપ્યું છે. એ રીતિની વિશેષતા એ છે કે કવિ 
“જઈ પણુ પ્રકારના પ્રયત્નપૂર્વક પોતાના વાક્યતે વિચ્િત્તિશાળીક 
'બનાવવા મયતા નથી. તેમની સ્વાભાવિક અમ્લ્લાન પ્રતિભાથી અતિ 
“સામાન્યભાલે અલ કૃત રાખીને? તેએ જાણે કે વગર પ્રયત્ને લખતા 
લખતા જાય છે, તેમાં તેમના હદયને! ભાવ એવે રૂપે પ્રગટ થાય છે 
“મ બહારના કોઈ પણુ અલંકારની જરૂર રહેતી નથી. એક ખે સામાન્ય 
-શખ્દોતી ચોજના કવિ એવી સુંદર રીતે કરે છે કે વાચકનું ચિત્ત તેથો 
આનંદથી ભરાઈ જાય છે. ર્સસ વ્યક્તિઓનાં હદયમાં કવિ એવી સુંદર 
“રીતે પ્રવેશ કરી શક્રે છે કે બહુ જ થોડા પ્રયત્નથી જ તેએ તેમનાં 
“ચિત્તતે આકર્ષા શ્રક્રે છે. વિધાતાનું સૃદ્ે-ચાતુય' જેમ વિશ્લેષણુદ્દારા 
શોધી કાઢી શ્રકાવું નથી, તેમ આવા પ્રકારના લેખકોની વાકયકલાના 
“ચાતુર્યનું મૂલ રહસ્ય પણુ વિશ્લેષણુ દર સમજાવી શકાતું નથી. એ 
જતની રચનામાં લાંબા સમાસોને। આડ'બર્‌ નથી હોતે, વિના કલેશે 
“અનાયાસે અથે હદય'ગમ થાય છે અને રસસ્નિગ્ધતાથી હુદયતે તરબોળ 
*અનાવે છે. આ સહજને જ સરલ અતે મધુર ભ્રાવપ્રકાશની રીતિને જ 
'પ્રસાદ-ગુણુ કહે છે. આ જે શખ્દ અતે વણુ-વિન્યાસતું સઠજ સારલ્ય, 

* વિચ્છિત્તિનાો અર્થ રગ વગેરે લગાડીને કરેલી ખહારનતી રેલા એવે। 
“ાચ છે. ન્-્્મૃતુ૦ 

૧. મસ્મટે લખ્યું છે કે મનહર: વુન: વવાવિ, એમાં અન લકૃત શબ્દને 
“અર્થ ચન્ર દણુઝે ત વથિટ્કવાર: [ વસ્તુતઃ સિદ્ધાંત એ છે કે રસ એ જ 
"અલ'કાર છે, સ્ઝુટ કોઈ અલકાર ન હેય તે! પણુ રસદાર જ કાગ્મ અલ કૃત 
&ચાય છે. એટલા માટે જ “સામાન્યભાવે અલ કૃત રાખીને' એ શખ્દો લખ્યા છે. 


“લકોરકિ તવા છ 


એને લીધે રચના લાવણયમય બતી જાય છે. રચવાની સ્ત્રાજ્ઞાવિક 
કામલતા હૃદયતે એવી રીતે સ્પર્શે છે કે હદયમાં જ કોમતતાને। સ્પશે 
થયે! હેય એવું લાગે છે. રચતાના ગએ ગુરુતે આભિ”્નત્ય કહે છે. 

ધણી વાર વાચ્યાર્થ જ વણુન -કૈ।શકલ્ષથી અતિસુકુમાર્‌ અને મધુર 
'ભાવે હુંદયતે સ્પ્રે છે અતે બી'ન કશાની આકાંક્ષા રહેવા દેતો નથો. 
આ પહેલાં જ મે કહું છે કૈ૬0૪]૦૦૫1૪૯૦ 2૦૩16110 વૃપત૪નેસોભાગ્ય 
કહે છે અને ૦0]૯૦11૫૯€ 2૦391106૬1૦ તુપ&્17 તે લાવણ્ય કહે છે. 
રચનાપહૃદતિના વૈશિરયને કારણે બીજ શનની ર્ચતામથી એના સોબ્રાગ્ય 
અતે લાવણ્યને! ભેદ પારખી શકાય છે. અહીં “ગે વિતા આડંબરે 
જાઈ પણુ વ્યંગ્યાર્થની અપેક્ષા રાખ્યા સિવાય અતે અલ'કારની અપેદ્યા 
રાખ્યા સિવાય અતિ અતાયાસે કવિ અને સહુંદયના ચિત્તમાં પરસ્પરને 
અભિષિક્ત કરતી એક આનંદધારા વ્યા કરે છે. સુકુમાર રૌતિનું 
વણુન કર્યા પછી કુતકે વિચિત્ર રીતિનો વાત કરતાં કહ્યું છે કે એ 
રૌતિમાં લખવું અત્યંત દુઃસાધ્ય છે. કવિતે। વકતા-મ૫૫ર (&63- 
116110 દ્વારાં!) જે યુમપત્‌ શબ્દ અતે અર્થમાં સમાનભાવે સંચારિત 
ન યાય તો એ જતતી રચતા ર્મશ્નનતી તમી. કતિતે પક્ષે કોઈ પણુ પ્રયત્ન કે 
મહેનત ઉપર્‌ આધાર્‌ રાખ્યા વમર જે જતના અયેતી સાથે જે 
જાતના શખ્દતો સંયોગ થતાં સોંદર્ય પ્રગટી શકે, તેતો સમમ બ્યાપાર 
જે સ્વાભાવિક રીતે વિના પ્રયત્ને સ્ફુર્તિ ન થાય તો વિચિત્ર રીતિવું 
કાબ્ય સંભવે નહિ-વત્‌ જવિદ્રયત્નનિસ્વેક્ષનેવ શરર્‌ર્થઃ શ્વામાવિક: જોડ ષે 
થકતાત્રવ(: પરિદ્જુરન્‌ વરિરર્યતે 1 એ કાબ્યના કતિઓ વાચ્યાર્યતે પણુ 
જેવી સુંદર રીતે પ્રગટ કરી શકે છે, તેવી જ મતે।રમ રીતે તે વાચ્યાયેની 
સાથે સાથે પ્રતીયમાન બી'ન એક અથેતે પણુ પ્રતીત કરાવી શ્રક્ે છે. 

છે દેછાગિતથોષિવત્વ વતવાં જિ વિસત રેસ્સોયખે 
તાલ્તિ હત્લરશઃ ૧૫૨: વર્‌દિતાધાને જટ્ીલત્રતઃ । 


૪૦ કાવ્યવિય: 


'કુષ્યભાર્યગનોપવારથટનાવેસુહ્યજશ્વાયશઞો- - 
મારમોટ્રદ્ને જરોષિ #વચા સદાય થન્મરો: | 
હે વારાંનિધિ, બોાધિસત્તત જતિયા તે, શું વખાણું વધુ' ? 
બના કે તુજરે। ખીજે પરહિતે લીધેલ જેણે ત્રત; 
આવ્યા પાંથ તૃષાર્તને વિસુખ થૈ જે લાંછના સેળવી, 
તેનો ભાર ઉઠાવવે મરું તણે! તું થાચ સાહાથ્યક, 

આ કવિતામાં એક તરફથી સમુદ્રની નિદા કરવામાં આવી છે, 
તે જેવી મનોરમ છે, તેવી જ રીતે ખીજ તર્કથી જે રીતે તેતીઃ 
પ્રશ્નંસા કરવામાં આવી છે, તે પણુ તેવો જ મનોહર છે. વળી જેમ' 

વિ તાશળ્યવરોરિચં (વમરોગ્રિશા નવા વછ્રી 
ફીજાદ્રોચ્છજસિલશ્ય જિ છરછારેકા જાવળ્યવારંનિધેઃ । 
ઝઢ્શાહોત્કણિજાવતાં સ્વતતયોવન્યાલ વિશ્ામિળ: 
જિં વાસાટુપરેશયષિરથવા રેવલ્ય શૃંગારિળઃ || 
શું તારુણ્યતર્‌ તણી રસભરી ફૂટી નવી વલ્લરી, 
કૈ લીલા લહરત આ લહર છે લાવણ્યના સિંધુની, 
કે આલિંગન કાન વ્યાકુળ થતા પ્રેમીને! કારણે 
છે સાક્ષાદુપદેશાચષ્ટિ અથવા ર્‌ાગારના દેવની ? 

ઝે સ્લોકમાં એક તરફથી રૂપક અતે ખીજી તરકયી સંદેડુ ભેગા 
શ્રગટ થવાથી એનું કાવ્યત્ત સધાય છે. અતે છતાં કોઈ પણુ અલે” 
કારને અહીં પ્રબળ કહી શકાય એમ નથી. આવી નાતના કાવ્યમાં 
વાકયના મસુખ્યાયેને અતિકમીને, શખ્દાર્યશ્ષક્તિતે તિરસ્કૃત કરીને તે 
ઉપરાંતની જૃત્તિદ્દારા વ્યંગ્મભૂત એક નવે! અર્થ આવિષ્કાર પામે છે. 
શ્રબ્દારયની સાધારણુ પ્રકાશ-શ્રક્તિને અતિકમીતે આ એક નવે। અર્થ 
પ્રકટ કરવાની જે શ્રક્તિ એને જ પ્રતીયમાતતા કહે છે. એ જ સાચી 
વડતા--વાચ્યવાસવમતિમ્યાં સન્રાયશષ્િગ્યાં ગ્યતિરિસશ્ય તજ તિસ્તિશૃસેર- 


બકોકિતવાદ * ટર 


 ન્‍્યદ્યસ્યંગ્યમૂતશ થસિવ્યશિઃ વિત્યલે । 0૧ ત ત્રતિયમાનવ્યયદા( (જ. ૬૪) 1 
વાકયવકતા વિશે ખોલતાં કુન્તકે અન્યત્ર કહું છે કે' ઘણે ઠેકાણે 
વાબ્દાર્ય-મુણુ અતે અલેકાર સિવાય કાભ્યની એક ' વિશેષ શે।ભા 
જોવામાં આવે છે, જે તેના પ્રાણુસ્તરૂપ બનીને પ્રગટ થાય છે. એ 
જે એક નવે! અથે પ્રગટ યાય છે, એ કાબ્યમના સમસ્ત ઉપાદાનના 
' ગુણને શખ્દાર્થમુણાલંકાર વગેરેતા વિશેષતત્વતે આતિકંમીને એક નવું જ 
ચમત્કારિત્વ આણે છે. કેઈ ચિત્રમાં જેમ; ચિત્રપટ, ઉલ્લેખ અથવા 
ડ્ાઇગ, તેનો વ્ણુમંનિવેશ અને તેનો કાંતિ--એ ખધાંને અતિક્રમીને 
એક નવીન તાત્પર્ય પ્રગટીને ચિત્રને પ્રાણુમમ ખનાવી મૂકે છે, તે જ 
પ્રમાણે કવિના ર્ચનાકોશલને લીધે શ્રખ્દાર્યગુણુ અતે અલંકારના 
મહિમાને અતિકમીને કાશ્યતો એક નવા મહિમા ઉપર તરી આવે છે. 
ગએ નવીન ડ્રગટતી સૃદિને પણુ વક્રતા કહે છે-યથા સિન્રસ્ય જ્રિતવિ 
જાજવાયવકરળ-જછાવ-વયતિરિજિ સજકઇ-વ્જાતિ-ગીવિતાયતાને શિત્રવર- 
થરેશષળ વૃથત્નેન મુહ્યતયા ૩રાલતે, તથેવ વાવયશ્ય - સાર્માટે-ત્રજત- 
વર્‌ાથ-લાચય્યતિરેજિ જવિકોશઝ-છક્ળ જિતવિ સટર્ચસતેસ સજાજપ્રહ્તુત- 
ઘટાથેરજીર્તમૂત વજ્ત્વ ૩ઝ્ઝંમતે (છૂ, ૧૬૫) । અનેક વખતે કવિકે।શલ- 
દાર રાંગારાદિ વિવિધ રસ પણુ એ જ રીતે ખીલી 3ઠે છે. આ 
ચેતતા-ચમત્કારી રસની પખિલાવટ પ્રસ્‍તુત વાકયાર્થથી અને તેના 
ગુણાલ'કારાદિથી સંપૂણુપણે ભિન્ન હોય છે. 

આ ન્નતની 2ચનાપહદ્દિની વિશેષતા એ હોય છે કે, એમાં 
સબ્દાર્થથી તદ્ન ભિન્ન પ્રેકારતું સો'દર્ય, તાત્પર્ય અયવા રસાદિ પ્રતીત 
અને પ્રગટ થાય છે. કવિ કોશલની વિચિત્રતા જ આ પ્રકારની વક્રતા 
સજ છે, જૂતી વાત કહેવા છતાં પણુ કવિ ત્યાં નવો ભ્રાવ પ્રગટ 
કરે છે. રાજશેખરે તેમની કાવ્યમીમાંસામાં કહું છે કે, આખા સંસા- 
રમાં રોજ રોજ કવિએ સાર-સંમ્રહ કર્યા કરે છે; તે પણુ તેએને 


વ્રિ કાબ્મવિજાશ 


ઊાવ-પ્રકાશની નવીનતામી ખોટ પડતી નથી. વાષયાર્થ ૬૨ જાતર 
મગટ કરવાની આ વિચિત્ર પદ્દતિને જ ગુતકે વિચિત્ર રીતિ કહેલી છે. 

ચર્વ્યનૂસમોકેયં વણુ ચશ્ર તર્પ્યઈં | 

ઝજિવેચિશ્યમાત્રેણ ન્યાં શામવિ નીચતે ॥ 

ચક્રાચ્ચથાનજત્‌ સરમેલન્ચથેમ ચથાર્‌ચિ 

માય્ચતે જ્રતિયોછેલતશશ્યેન સફાકવેઃ ॥ 

પ્રતીચતાનતા થન્ર વાયયાર્થદ્ય નિથષ્યતે | . 

તાથ્યવાચયજલિમ્યાં વ્યતિરિજાલ્લ જસ્‍્યસિત્‌ ।। 

સ્થમાવઃ રરસાવૂલો માથાનાં ચત્ર વષ્યતે | 

જેનાવિ મસનીચેન વૈસિશ્ચેનોવવદિત: ॥ 

વિચિષ્રો ચત્ર વજોશિવેસિશ્ય ગોયિતાયતે । 

વરિશ્જારતિ યશ્યાન્ત: જાપ્યતિક્ષચાસિધા | 

જૂતી વસ્ત્તુ પણુ વર્ણુનની નવી ભંગી અને વૈચિત્ર્યતે લીધે 
ગ્મતિરય મતોહર્‌ બની નાય છે. મહાકવિએ પોતાની ર્‌ચિ અનુસાર 
વસ્તુમાત્રતે ભિન્નભિન્ન રીતે વણુવે છે અતે તેને પરિણુા।મે રચનાની 
કમનીયતા અને વૈચિત્ર્મથી સુશોભિત અને પ્રાણુવાન બનીને વાચ્યવાર્થ 
" ઉપરાંતનો એક અતિર્વચનીય સરસ ભાવ પ્રગટ થાય છે. 

ુતતક કહે છે કે સુઝુમાર અને વિચિત્ર એ ખે પહેલાં કહેલા 
માર્ગના સંમિલનને મધ્યમવર્ગનતી રચના કહે છે. કાલિદાસ સર્વ'સેના 
વગેરે કાવ્ય સુકુમાર પદ્દતિએ લખાયલાં છે; હર્ષચર્તિમાં બાખુભટનું 
લખાણુ, ભવભૂતિ અને ૨।1જરેખર વગેરેનું લખાણુ વિચિત્ર માગેનું 
છે. માતૃમુપ્ઠ, માયુરાજ અને ગંભીર વગેરેનાં લખાણુ મખ્યમમાગેનાં છે. 

સાધારણુ રીતે બધાં ઉત્તમ કાવ્યોમાં ખે ગુણુ વિશેષભ્રાવે હોવા 
જરૂરી છે--એક ઔચિત્ય અને બીને સૌભાગ્ય, ન્યાં વણુનીય વિષયતું 
સ્વરૂપ કવિ-કલ્પતાદારા અથતા કવિકલ્પિત વકતા વા શ્રોતાના 


વકોક્તિવદ ૪૨-- 


સ્વભાવદ્દારા એક નવા માહાત્મ્ય અથવા ઉત્કર્ષથી મડિત થાય છે--- 
ત્તેને ચાચિત્ય કહે છે. 

જરીરમાત્રેન નરેન્ટ્ર તિછત્‌ મામાસિ તીષત્રતિયારિસરિઃ । 

મારળ્યજોવાસજ્જપ્રણુતિઃ સ્તમ્વેન નીવાર ર્વાવરિઇ: ॥ 

ષાત્રે સમર્પી સધળી સમૃદ્ધિ 
શરીર માત્રે ૪ *ઊભેલ રાજન્‌ , 
આર્ણ્યકે સર્વ કણે! . લીધેલા 
નીવારના ૬'ડ સમા દીસે! છે!. 

--રઘધુવશના આ શ્લોકમાં સુનિ પોતાના ચરિત્રાનુમતભાવે અને 
પાતાના અનુભવતે અનુરૂપભાવે ૨।જાનું વર્ણુન કરતાં કહે છે કે, નીવાર 
તસૃણુધાન્ય જેમ તેની સમસ્ત ધાન્યસંપત્તિ બીન્નને વહે'ચી દઈને પોતે 
જવળ સાંઠાસોતોા રહે છે, તેમ હે નરેન્દ્ર આપ પણુ સમસ્ત ધન 
સત્પાત્રે દાન કરોને કેવળ શ્રરીરમાત્રયી બાકી રહ્યા છે. અહોં 
આપણે જેઈએ છીએ કે મુનિતે તેમના જીવનમાં જે સામાન્ય 
અનુભવ મળ્યા હતો તેના સંકુચિત ક્ષેત્રમાંથી જ તેમણે રાજનને નીવાર 
તૃષુધાન્યની ઉપમા આપી છે. આ દેશ, કાળ, વકતા, શ્રોતા વગેરેને 
અનુરૂપ રીતે વિષયનસ્તુને જેવું, એનું નામ આચિત્ય. જે ચુણુર્મભાર--- 
અર્થાત્‌ ડવિપ્રતિભા, શખ્દ-સામથ્ય, અથ-સામર્થ્ય, ગુણુ અને 
વકતા--તે લીધે કેઈ પણુ કાબ્ય સહદ્ય વાચકના ચિત્તતે અલોકિક 
ચમત્કારથી ભરી દઈ ગ્રકે છે, તેને સૌભાગ્ય કહે છે. 

આ પહેલાં ઝુતકે લાવણ્ય અને સૈભાગ્ય વચ્ચે ભેદ પડવે॥ 
“હતો. પહેલાં સોભાગ્ય પદથી $012]€€00૯ ૦૩113૮11૦0 તૃપત્11)7 
“અમવા સો'દવે-વિધાયક અંતર'ગ ધર્મતો ઉલ્લેખ કર્યો હતો અને 
લાવણ્ય પદથો ૦]12]€0૬1%૯ ત૦૩1(10€ધાંત વૃપતા117 અથવા સોય 
વિધાયક બહિર'ગ ધર્મનો ઉલ્લેખ કર્મો હતા. અહી તેએ કહે છે 
કે કવિની અંતરંગ પ્રતિભા અતે ખહિર ગ સર્વવિધ ડકાગ્યસામમીના 


ના કોવ્યવિચાર 
બકત્ર સંસિલનથી જ્યારે અંતર'ગ સૈભાગ્ય ઉત્પન્ન થઈ શકે છે; 
ત્યારે ખહિરગ ભાવે તેતે સૌભાગ્યધર્મ કહી શકાય. સાધારણુ લાવે 
ગબ્દાર્યના જે વિશેષ સંનિન્શથી હદયમાં ચમત્કાર પેદા યાય છે, 
કવળ તે જ બહિર'ગ ધર્મને લાવણ્ય કહેવામાં આવે છે. અને કવિની 
અંતરંગ પ્રતિભાદિ સાથે સમસ્ત કાવ્ય-સામમ્રીના અતિ અખડ. 
સંનિવેશાદિને લીધે સહદય વાચકના ચિત્તમાં જે અલોકિક ચમત્કાર 
ઉત્પન્ન થાય છે-તેને પણુ કુતકે સૌભાગ્ય કહીને વણુવ્યો છે. વર્વ- 
સંપત્‌ પરિસ્વાસ્ટિ સંઘાય લરતાત્તતામ્‌ | મજોજિજ તતરજારજારિ ચાય્ગેજ- 
ઔચિતમ્‌ | સોમા*ચર્માવ વરવાવય-પ્રજરળ-પ્રવન્ધાનાં પ્રત્ગેજસનેવાજારકમનીય 
થ1રળવછાવકછિતરામળીચકાનાં હિમવિ સટર્યટર્યસવેયં વાવ્યેજગોવિરલ 
દાતોવિજ ચમરજારવારિ (૨. ૭૭-૭૮) કુ'તકે તેમના વક્રેક્તિજવિતના 
ખન ઉન્સેષમાં જે જે કારણે કાભ્યમાં સોભાગ્ય અને લાવણ્ય(ત૯૬11૯00 
વૃપઢ)) જન્મે છે તેનો અર્થાત્‌ ભિન્નભિત્ન પ્રકારની વક્રતાતે। નિર્ણય 
કરવાને પ્રયત્ન કર્યો છે--જેમકે વણુવિન્યાસ-વક્રતા, પદવક્તા, રૂહિ- 
વ કતા, પર્યાયવકતા, ઉપચારવકતા, વિશેષણુવકતા, સંજૃતિવકતા, પ્રેત્યય- 
વક્રતા, શખ્દવકતા, સમાસવકતા, ભાવવકતા, લિંગવક્રતા, લિંગર્વૈચિત્ર્ય- 
વક્તા, ક્યાવૈચિત્ર્યવક્રતા, કારકવકતા, રંખ્યાવકેતા, પુર્ષવકતા, 
ઉપમ્રહવકંતા, પદવક્રતા, પ્રડર્ણુવક્રતા, વાકયવક્રતા, વસ્તુવકંતા. આ 
બધાંનું વણુન કરતાં તેમણે જુદે જુદે ઠેકાણેથી પુષ્કળ શ્લોકો ઉતારીને 
નાના પ્રકારતી વકંતાનું સ્વરૂપ સમનનવવાતે। પ્રયત્ન કર્યો છે. એ 
બધાની પર્યાલોચના કરતાં એમ લાગે છે કે જે કારણુથી અને જે 
ઉપાયથી કાવ્યનું સૌંદર્ય સધાય અને હદયમાં ચમત્કારકારી આદ્લાદ- 
ઉત્પન્ન થાય, તેને તેમણે ભિન્નભિત્ન પ્રકારની વક્તા ઠરાવેલી છે. 
અલંકાર સંબંધે અભિનવગુપ્તે જેમ કહેલું છે 8 રસની શોભામાં. 
વધોરો ન કરે તો કેઈ પણુ અલંકારતે અલંકાર ન કહી શકાય, 


વફોકિતવાદ «ટપ 


અર્થાત્‌ અલ'કાર ગ્રાખ્દનો પણુ ગુણુ નથી, અર્થનો પણુ ગુષુ નથી, 
પરંતુ રસતી શેભા સાધનાર ધર્ષ છે, તેમ કુતકે પણુ કહયું છ ક 
'વક્રતાતી સાથે અન્વિત ન થાય તે! અલ કાર અલંકાર બનતો નથી. 
ઉપમા'દે અલ'કાર કેવળમાત્ર સાદસ્યાદિ ધમદ્દારા અલંકાર ગણી નઃ 
શ્રકાય. વકતાની સાથે અન્તિત થઇતે કાવ્યતી શોભામાં વધારો ન 
કરે તો તે અલ'કાર ગણુ।ઈ ન શ્રક્રે. કુતકતો અ મત ર્‌ચ્વક વગેરે 
પછીના આલ કાક્કરિએ પણુ સ્વીકારેલેો છે. આતંદવર્ષન અથવા 
5્ત્રતિકાર એમાંથી કોઈએ અક્ષકારના સ્વરૂપને નિર્ણય કરવાને 
પ્રયત્ન કર્થો નથી. એમણે જે કહું છે તેનું તાત્પર્ય એ છે કે ખ્વનિના 
અંગભૂત ન બતે એમવા ધવનિતી વિચ્છિત્તિ ન સાધે તે! અલ'કાર 
માત્ર ચુણીભૂત વ્યંગ્યના જેવા બતી જય છે અતે તેનાથી જે ડાવ્ય 
અને છે તેતે ચિત્રકાવ્ય કહી શકાય અતે કાવ્યશ્રેણરીમાં તે અતિ અધમ 
છે. મમ્મટે કહ્યું છે કે, રસના પોષક ન હેય અયવા 2?મ ન હોય 
તા અલ'કાર્‌ “કવળ ઉક્તિરવેચિત્ય છે. વૈચિ2્ય, વિચ્ઠ્િત્તિ અને વક્રતા 
એ બધાંમાં કઈક અર્ચમામ્ય છે. ભામહે અતિશ્ચયોાક્તિને વક્રતાસ્વરૂપ 
કેડી છે અતે મમ્મટે અતિશયેક્તિતે અલકારના પ્રાણુ સ્વરૂપ કહી 
છે. ભામહે કે કુતકે કોઈએ હેતુને અલંકાર માન્યો! નથી. મમ્મટે 
વૈચિત્ય નથી એમ કહીને હેતુતે અલ કાર તરીકે સ્વીકાર્યો નથી. 
રુચ્યક્રે તેમના અક્ષ કાર્સરવસ્વમાં સંદેહાલકારનું વણુત કરતી વખતે 
અયતવા ભ્રાંતિમાત અલકારનું વર્ણુન કરતી વખતે કહ્યું છે કે, કેવળ 
સંદેહ કે ભ્રાંતિ હોય એટલા માત્રથી જ સંદેઠાલ કાર અથવ । ભ્રાંતિમાન 
અલ'કાર બની જતો નથી. તે કવિજનોાચિત સેંદરવ ઉત્પન્ન કરનાર 
સંદેઠ અથવા ભ્રાંતિ રાવી જેઈએ. 

તે જ પ્રમાણે અનુમાન અલંકારમાં પણુ કવિજનાચિત અનુમાન 
નન હેય તો કેવળ ધૂમ ઉપરથી અસ્િતા અતુમાનદદારા અનુમાન 
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અલંકાર થતે નથી. કવિ-પ્રતિભાત્ધિત અતે કવિ-પ્રોટોક્તિ-સિહ્ધ 
વિંશેષ શે!ભા ન હોય તો અલેકાર ચતો નથી. આનંદવર્ધને કહ્યું છે-- 
ભહંશારો દિ ચાહત્યફ્રેજુઃ । કુત કે વિશેષણુ-વક્રતા વગેરે નાનાવિધ વક્રતાની 
ચર્ચા વખતે વક્રતાને પરિણામે કેવી રીતે અલેકાર થાય છે તે અતિ 
નિપુણુ રીતે ખતાભ્યું છે. ભામહે વક્તા નથી એટલા માટે 
સ્વભાવાકિતિ અલંકારતે અસ્વીકાર ક્ષો હતો. રુય્યક્રે તેમના 
મેથમાં કહ્યું છે કે કવિજનતોચિત સૂદછ્દમ વિચ્છિત્તિ (શોભા) ન્યાં 
હેય ત્યાં જ સ્વભાવાક્િતિ અલેકાર થાય છે. વિચ્ઠિત્તિ (શેભા)ના 
અભાવને કારણે જ કુંતકે વિશેષાક્તિ, હેતુ, સૂદ્દમ, લેશ, આશીઃ 
વગેરેને અલંકાર તરીકે સ્વીકાર્યા નથી. મો।ટા ભાગના આલકારિકિએ 
ઉપમા-ગભિત હોવાને કારણે જ અલંકારનું અલંકારત્વ સ્વીકાર્યું છે. 
કુતક્ર અનન્વય, તુલ્યયોગિતા, નિદર્શેના, પ્રતિવસ્તૂપમા, પરિવૃત્તિ 
વગેરેનું અલકારત્ત એટલા મારે જ સ્વીકાર્યું નથી કે ઉપમા સિવાય 
એ બધામાં અલકાર થઈ શકતો! નથી, એટલા માટે એ બધા અલંકારેને 
સ્વતંત્ર અલંકાર ન ગણુતાં પ્રતીયમાન ઉપમા કહી શકાય. 

પહેલાં કહેવામાં આવ્યું છે કે કે કુતકે રસતે! અસ્વીકાર કર્યો 
નથી. પરંતુ રસને વક્રતાનો જ એક પ્રકાર માન્યે! છે. ચતુર્ય ઉન્મેષમાં 
તેમણે કહ્યું છે-- 

નિરન્તર-રસોટ્રા(-મમ-લોન્ર્ચ-સિમરા; । 
મિ( જવૌીનાં ગીવન્તિ ન વથામાત્રર્માત્રત!ઃ | 

અર્યાત્‌ કેવળ માત્ર કયાતે આધારે કાવ્ય બનતું નથી, ર્સભારથી 
સૌ'દર્યમય બની ય તો જ તે કાવ્ય ખને છે. ભામહે અને દ'ડીએ 
રસવદલ'કાર નામે એક સ્વતત્ર અલ્કા? સ્વીકાર્યો હતે!. રસ જ્યાં 
વાચ્યાર્થચના અંગભૂત બતી ય ત્યાં જ ર્સવદલ'કાર થાય છે. પરંતુ. 
કુતકે તે સ્વાકાર્યો નથી. આનંદવર્ધનની પેઠે કુ'તકે. કહ્યું છે કે રસને. 
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કદી પષુ શખ્દદ્ારા પ્રગટ કેરી શકાતો નથી. રસવત્‌, પ્રેયઃ, ઊજેસ્વિ 
અને સમાહિત વગેરે પૂર્વાચાર્ય-સિદ્દ અલ કારોને આનંદવર્ધને ચુશી- 
ભૂત બ્યંગ્મમાં નાખેલા છે, પરંતુ કુતક કહે છે કેએ અલ'કાર પણુ 
નથી, ગુણીભૂત વ્યંગ્ય પણુ નચી, એ તો અલ_કાર્ય છે. ર્સવત્‌ વગેરે 
અલકાર્‌ામાં રસ જ પ્રધાન છે. રસ જ કાભ્ય છે અને એટલા માટે જ 
તેને અલંકાર ન કહી શકાય. સુકુમાર અતે વિચિત્ર રીતિતું વણુન 
કરતાં અને વાકય-વક્રતાતું વણુન કરતાં તેમણે રસનું પ્રાધાન્ય સ્વીકાર્યું 
છે. એ ખાબતમાં તેમની સાથે આતનંદવર્ધનાદિના મતનું પાર્યેકય એ 
છે કે, તેએ રસતે વકંતાનો એક પ્રકાર માનતા હતા. એ ઉપરાંત: 
વનિ પણુ વક્રતામાં જ સમાઈ જય છે, એમ તેગએેો! માનતા હતા. 
તેમની ઉપચાર-વક્રતા આનંદવર્ધનના લક્ષણામૂલ-*તનિને મળતી આવે 
છે. આનંદવર્ધતાદિની પેઠે તેમણે બ્વનિને જ કાવ્યના એકમાત્ર પ્રાયુ- 
સ્વરૂપ માન્યો! નહોતો. એમને મતે ધ4નિ પ્રધાન નથી, ખ્વનિ ગોણુ 
અથવા ભાકત છે; વકોક્તિ જ પ્રધાન છે. ખ્તનિ તેનો અંગભૂત છે. 
ભ્રામહ, ઉદ્ૂભટ, દડો, અને વામન વગેરેએ પણુ પર્યાયોકત વગેરે 
અલંકારમાં ધ્વનિતી સત્તા સ્વીકારેલી છે. કુતકે વિચિત્ર રીતિનું વણુન: 
કરતાં એ ધ્વનિ અથવા પ્રતીયમાન અર્થનું વિશેષ ગોરવ કરેલું છે.. 
પદવકેતા, ર્હિવક્તા, પર્યાય-વકતા અતે ઉપચાર-વક્રતામાં પણુ કુતકે 
ધ્વનિતે। અસ્વીકાર કર્યો નથી. વિચાર કરીને નેતાં લાગે છે કે, ખ્વનિ' 
સ્વીકારવાની બાખતમાં આનંદવર્ધનની સાથે કુતકને વિશેષ તકરાર 
નથો. કુતકે માત્ર લક્ષણા-મૂલ ખ્વનિને જ સ્વીકાર કર્યો છે, એમ 
નથી. તેમણે વસ્તુધ્વનિ અને રસખ્વનિ તથા અલંકારબ્નનિ એમ ત્રણે. 
ધ્વનિતો। સ્વીકાર કરેલે। છે. ઝુતક ઉપર આ બાબતમાં આન દવર્ષનની 
અસર ચઈ હતી કે આ તેમની સ્વતંત્ર પ્રતિભાના બળથી વકતાના 
અંગભૂત તરીકે તેમણે ખ્ત્રનિતે। સ્વીકાર કર્યો હતો તે કહેવું મુશ્કેલ: 
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છે. જે કે પછીના લેખક્રોએ ઝુતકતે ઝાઝું માન આપ્યું નયી, તોપણુ 
અધી ખાજૂથી વિચાર કરીએ તો એટલું સ્વીકારવું જ પડે કે, કુતકે 
જે રીતે સાહિત્ય-સૌદર્યની બધી બાજુથી વિચારણુ। કરી હતી અને 
મુદ્દમ વિશ્લેષણુ કર્યું હતું, તેવું ્તનિક1ર૨ અને તેમની પછીના લેખકોના 
લખાણુમાં જેવામાં આવતું નથૌ. ધ્વનિકાર વગેરેએ રસભોધનું 
અસામાન્ય વિશ્લેષણુ કર્યું હતું, એમાં શંકા નથો, પરતુ બધી ખાજુયી 
કુતકના વિશ્લેષણુમાં જે સાધારણુ મંપૂણુતા ન્નેવામાં આવે છે તે 
અતિ આશ્ચર્યજનક છે. - ધ્યાનપૂધકક સમજએ તે માલમ પડે કે, 
તેમના લખાણુમાં અતિ આધુનિક સાહિત્યવિચાર-પહ્દતિતાો આભાસ 
તેમતી પ્રાચીન પરિભ્ાષામાંયી સુસ્પષ્ટપણે દેખાઈ આવે છે. 


પ્‌ 
રસ અને કાવ્ય 


બનતા સુધી ભરતની પહેલાંથી જ નાટયરસ મંબંધે ચર્ચા થતી 
આવી હતી. ને કે નાટચમાં રસ-નિષ્પત્તિનું ક્ષેત્ર અધિક વિશજ્ઞાળ છે, 
તાપણું કામ્યમાં પણુ રસતે સ્થાત છે, એ પણુ પ્રાચીન 
આલેકાશ્ક્રિના મનમાં ઊગ્યું હતું--એ વિશે શંકા લાવવાને કશું 
કારણુ નથી. ભામહે એક ડેંકાણે રસવદ્‌શિત: લ્વજઃ ફાગારારિર્લ મમા * 
એ પંક્તિમાં 2સવદર્લકાર્માં વાચ્યાર્થેના અંગભૂત રસતો લલ્રપ્મ 
કથ છે. તે ઉપરાંત લેષા વર્ષત્ર વજોસિરનચાર્થોવિમાન્યતે એ વાકયમાં 
જે વિભાવનાને! ઉલ્લખ કર્યા છે તેતી વાખ્યા કરતાં અભિનનગુપ્તે 
કહ્યું કે, વિભ્રાવનાદિઠ્દારા વક્ોક્તિ-યુક્ત કાત્યાર્થે રસ-પદ્વીએ આરૂઢ 
ચાય છે. તે ઉપરાંત કાબ્યલક્ષણુ વિશે બોલતાં ભામહે કલ્ું છે-- 
અલુવર્મામિધાનેડાવ મૂયવાર્થોવર્‌શરત્‌ । 
ચુસ ોશ્લ્લમાવેન રલેથ જાજે: જથજ | મામદ ૧-૨૧ 
તે ઉપરથી સમકળય છે કે કાવ્યમાં રસ એ એક પ્રધાન વસ્તુ છે તે 
ભામહથી અનણ્યું નહોતું. બીજ એક જગ્યાએ તેમણે કહ્યું છે-- 
સાટુજાશ્ય(વોસ્તિશ્ર શાભ્મષ્યુવયુગ્યતે । 
પ્રયતાહીસતધવ૧ઃ વિથસ્તિ ટુ મૅવગમ્‌ । 
અર્થાત્‌ કાવ્યરસનું પાન કર્યા પછી લેકે શારમ પણુ વાંચવ$ 
તેયાર થઈ રાકે, કારણુ પહેલાં મધ ચાટીતે લેકે પછીથી કડવું ઓવષ 
પણુ પી શકે. અશિનવગુપ્ત વગેરેના સમયમાં ર્સતી જેવી ધતીભૃ1 


નજૈ્જ કાબ્યવિચાર- 


ચર્ચા થઈ હતી તેવી પારિભાષિક ચર્ચા ભામહ, દંડી વગેરેમાં ન્નેવામાં 
આવતી નથી. પરંતુ દંડીએ કેવળ રસવદલંકારતો જ સ્વીકાર કર્યો હતે 
ઝેમ નથી. તેમણે માધુર્ય-રીતિ રસમયી છે એવો ઉલ્લેખ કરેલે। છે. 
પરંતુ સંભવ છે કે આ “રસ' શખ્દ સાધારણુ ગમવાના અર્થમાં વપ- 
રાયે! હોય. રસ શ્રખ્દતો એક સાધારણુ અને એક પારિભાષિક અથે 
છે. સાધારણુ અર્ચમાં રસ શખ્દથો સ્વાદને! ખોધ થાય છે, અને પારિ- 
ભાષિક અર્યમાં રસ શ્રખ્દથી રાંગાર, હાસ્ય, કરૃષણુ વગેરે ચિત્તવૃત્તિતે। 
ખાધ થાય છે. દીને! વાગત્રસ અથવા વસ્તુરસ શબ્દ સંભવ છે કે 
આ સ્વાદના અર્થેમાં જ વપરાથે। હેય. વામ્રસમાં અનુપ્રાસાદિના ખાહુ- 
લ્યને લીધે જે મતાહારિતા જન્મે છે તેને જ ગણેલી છે અને વસ્તુરસમાં 
મામ્યતાદિ દોષના અભાવને કારણે અર્થમાં જે સ્વાદ આવવાની 
સંભાવના જગે છે તેનું સૂચન છે. પરંતુ ભરતે જે અથમાં રસ શબ્દને 
ઉપયેગ કયો હતો, તેની દડી વગેરેને ખબર ન હેોવાતું કશું કારથુ 
નથી. ઊલટું, તેમણે મહાકાબ્યનું વણુન ડરતાં કહ્યું છે કે એમાં રસ 
અને ભાવ અવશ્ય હોવા જ જેઈએ અને તે ઉપરાંત તેમણે ભરતે 
કહેલા આઠ રસોનો ઉલ્લેખ કરેલો છે. અભિનવગુપ્તે ભરતના રસ- 
સૂત્રની ટીકામાં કહ્યું છે કે રસ સંબંધે દહીનો મત ધણે જ્નાગે ભટ્ટ 
લે!લ્લટના મતને મળતો! આવે છે. દડીએ રસ સંબેધે જે ફંઈ થોડું 
લખ્યું છે, તે ઉપરથી તેમના મતનું સૃછ્મભાવે નિરૂપણુ કરવું શકય. 
નચો. પરંતુ “રતિઃ ષુંગારતાં રતા' અથવા 'જ્ોધો રૌદ્રાત્તતાં સતઃ' એ ખધાં 
વાકયો ઉપરથી લાગે છે કે, કેોઈપણુ રીતે હોય પણુ સ્થાયી ભાવો 
ર્સપદવીને પામે છે, એ વિશે તેમને સાધારણુ ખ્યાલ હતો. પરંતુ 
અભિનવાદિમાં રસની જે પ્રધાનતા નેવામાં આવે છે તે દહીમાં જેવા 
મળતી નથી. તેમણુ અલંકાર અને રીતિના અંગરૂપે જ રસતે સ્વીકાર્યો 
હતો. વામને ખધા જ અલંકારોને ઓપમ્યગલે માન્યા હતા એટલે 


'-સ્‍-૦૨, 


શ અને કાવ્ય હરૃ-- 


રસવત્‌, પ્રેયઃ વગેરેનું અલંકારત્વ તેમણે સ્વીકાર્યું નહેતું: રસને કાવ્યના . . 
એક પ્રધાન ગુણુ તર્રાકે તેમણે સ્વીકાર્યો હતો. એ ગુણુનું નામ કાંતિ. 
_ઉદ્ભટે ભામહની પેઠે કેવળ રસવદલંકારમાં જ રસને સ્વીકાર્યો છે..- 
પરંતુ તાપણુ-- 

ર્લાચધિષ્િત જાવ્ય ઝોવર્્વતયા યતઃ । 

થયલે તવ્રયાટીનાં જાય્યાસસવં વ્યશલ્યિતમ્‌ ॥ 

અર્થાત્‌ રસ હોય તે! જ કાબ્યને જીવતું કહી શકાય. એટલા . 
માટે રસને કાબ્યનો આત્મા કહી શકાય, આ શક ઉદૂભટનાં બધાં 
ગંસ્ઝરણા।માં જવામાં આવતો નથી અને ધણુ એવું માને છે કે એ 
શ્લોક પ્રક્ષિમ છે. વસ્તુતઃ ઉદ્ભટના સાધારણુ લખાણુમાંથી સાહિત્ય- 
દર્ષપણુકાર વિશ્વનાથતી પેઠે રસ જ કાવ્યનો આત્મા છે એવા મતની 
આશા ન રાખી શકાય, રૃદ્રટે રસની સાથે કાજ્યતે ગાઢ સંબંધ છે 
એ સ્વીકારેલું છે. પ્રાચીન આડ રસે।ની સાથે પ્રેય: અતે શ્ઞાંત એ બે 
ઉમેરીને તેમણે દસ રસ સ્વીકારેલ છે. એ ઉપરાંત તેમણે સંભોગ અને 
વિપ્રલભ શૃંગાર ઉપર ખે અધ્યાય લખ્યા છે. પરંતુ રસની સાથે. 
કાવ્યના શે સંબંધ છે એ તેમણે કયાંય સ્કુટ કરીને લખ્યું નથી. રૃદ્રટને 
મતે શબ્દ અતે અર્થ જ કાવ્યનાં પ્રધાન ઉપાદાન છે. એમાં રસનું : 
સ્થાન કયાં, તેના તેમણે બરાબર વિચાર કર્યો હોય એમ લાગતું 
નથી. તેમની મુખ્ય દષ્ટિ અલ'કાર ઉપર હતી. ખરું નેતાં ભામહ, 
દંડી, રુદ્ર, વામન વગેરે પ્રાચીન આલ'કારિકોમાંથી કોઈમાં પણુ 
આપણે રસ સંબંધે કોઈ પણુ સુચિતિત વસ્તુ મળવાની આજ્ઞા 
રાખી ન શકીએ. 

પ્રાચીનોમાં કેવળ માત્ર ભરતમાં જ રસ સંબંધે સંક્ષિપ્ત ચર્ચા 
મળે છે. અભિનવગુપ્તની ટીકામાંથી એ રસ વિશે પહેલાંના ટીકાકારોના 
મતને! આભાસ મળે છે. 


“હ - હાવ્યવિચા૨ 


' અહીં ક્ષરૂઆતમાં એક ખે પારિભાષિક શબ્દોના અર્ય 
: આપવાની જરૂ૨ છે. રસ સંબંધે બધી જ ચર્ચામાં વિભાવ, અતુભ્ાવ અને 
| વ્યભિચારી એ ત્રણુ શખ્દનો ઉપયોગ ન્ેવામાં આવે છે. જે વસ્તુને 
' અવલ”ખીને રસ ઉત્પન્ન ચાય છે અને આસપાસની જે ખધી અવસ્યા 
સ્‍્સોદ્ગાર પ્રત્યે અનુકૂળ હેય છે, તેતે પથાકમે આલખબન અને 
ઉદ્દીપન વિભ્નાવ કહે છે. અંગ્રેજમાં કહેવું હોય તો આપણે એમ 
કૅહોએ કે એ ખધી રસની ળંઝંદટલા૫€ ૦૦॥તૉં ૦1૩ છે. કોઈ 
'ક્રવિતામાં જે કોઈ નાયક-નાયિકાના પરસ્પર પ્રેમનું વર્ણન હોય 
'તો તેએ પરસ્પર પરસ્પરના મતેોભાવના આલ'બન વિભાવ 
જે, વિમાવયસત્તિ ર્ફાત વિન્ાવાઃ અર્યાત્‌ જેમને અવલંખીતે રસની 
:ચૃષ્ટિ થાય છે તેમને જ વિભાત્ર કહે છે. ઔઓપુર્ષ ન 
હોય તો ફોગાર રસ થઈ શકે નહિ, એટલા માટે રાંગાર્‌ મતોભાવ 
“માટે એઓ પરસ્પર પરસ્પરના આલંબન છે. જે બધી આસપાસની 
ધટના રુંગાર મતોવૃત્તિતે પ્રગટ થવાતે! અવકાશ આપે છે અથવા તેને 
ઉદ્ષુદ્દ અથવા ઉત્તજિત કરે છે તેતે ઉદ્દોપન વિભાવ કહે છે. ખે 
“ઓ-પુર્‌ષતી વચ્ચે શુંગારવૃત્તિ જમ્રત થવા માટે તેને યોગ્ય અવકાશ્ર- 
(તક) હોવો જેઈએ. જેમકે--સુંદર મતેોરમ નિજન સ્થાન વગેરે. 
પરંતુ શૅગારાદિ મનોભાવ કોઈ પણુ શારીરિક ચેષ્ટા વગર પ્રમટ ચાઈ 
. શકતા નથી. કોઈ માણુસ ને ખૂબ કોધે ભરાયો હોય અને છતાં 
તેનું આખું શરીર, અવયવો, આંખ વગેરે સ્વાભાવિક ભાવે રહેતાં હોય 
-ખએેમ જ રહે, તો ક્રેધશૃત્તિ સ્કૂટ નહિ થઈ શકે. શારીરિક અંગ- 
'વિજ્ષેપાદિદ।રા જ શ'ગારાદિ વિવિધ મતેોભાવ સ્કૂટ થઈ શકે છે. 
અંગ્રેજીમાં કહેવું હોય તા એને €1001101॥નાં €%[1૦૬૩૦7 કહી 
શ્રીએ. [£%[૩1€૬૩ા૦૫ સિવાય કોઈ પણુ ૯૧૩૦૬1૦0 સ્કુરાયમાણુ 
“થઈ શ્રકે નહિ, 


રસ એને કાબ્ય રુ : 


આ ૯%01૮૭૩1૦1ને જ અતુભ્ઞાવ કહે છે. ચુંગારાદિ કોઈ પણુ - 
એક પ્રધાનભાવના ઉપભોગ વખતે તેના ઉપાદાન સ્વરૂપ જે ખધા 
ચચલભાવે। ચિસ્તતે અનુરંજિત કરી જય છે, તેમતે વ્યભિચારી ભાવ 
કહે છે. શુંગાર-મનેભ્રાવથી | ચિત્ત અભિષિક્ત થતાં કેઈ વખત લન, 
કાઈ વખત આનંદ, કેઈ વખત શંકા ઈત્યાદિ નાના નાનો ભાવા 
દ્રતવેગે સંમિશ્રિત થઈને ચાલુ રહે છે, એતે વ્યભિચારી અથવા 
સંચારી ભાવ કહે છે. 

ભરતે તેમના નાટયસુત્રમાં લખ્યું છે--વિમાવાનુમાવવ્યમિચારિયંયો-- 
માઇ રલસિષ્વત્તિઃ । એ સત્રમાં સંયોગ અને રસનિષ્પત્તિ એ ખે શખ્દ- 
વિશે અભિનવગુપ્ત અને તેતી પહેલાંના ટીકાકારોમાં પુષ્કળ મતભેદ 
જનેવામાં આવે છે. એમાંના કૈટલાક મુખ્ય મુખ્ય મત અભિનવગુપ્ધે 
તેમની અભિનવ-ભારતી ટીકામાં વણુવીને ચર્ચેલા છે અતે અંતે: 
પોતાનો મત વ્યક્ત કરેલો છે. ભટ્ટલોલ્લટ વગેરે કહે છે કે આપણા 
અંતરના સ્થાયી ભાવની સાથે વિભાવ વગેરેતો સંયોગ થવાથી સ્સ 
ઉત્પન્ન થાય છે. અહીં બીજુ કશું કહેવા પહેલાં સ્થાયી ભાવ ઞંબંધેઃ 
એક વાત કહેવાની જરૂ2 છે.' આલંકાશ્ક્રિ કહે છે કે આપણા ચિત્તમાં 
જુટલાક ભ્ઞાવ અથવા €100૬10135 અંતરના ગૂઢ પ્રદેશમાં વલ્મા કરે 
છે. એએ મુખ્યત્વે કરીને આદ પ્રકારના છે. જેમકે રતિ અથવા 
મોનભાવ (૬૯%-૦00૦૬૦1૧), હાસ અથવા ૬૯1૩૯ 01 (1136 
[તૉ ૦૦૫૬, કૅરૃષુ અથવા [02211305 વિચોગજનિત દુઃખતી જાતને, . 
વીર્‌ અથવા 161૮ ઉત્સાહ-પ્રધાત અને સાહૅસ-પ્રધાન ચિત્તવૃત્તિ, 
ક્રેધ અથવા ત્વા૧૪૦1, અપકાર સઠન ન કરવાની તીત્રજત્તિ, ભય 
અથવા [€ત1', બોભત્સ અથવા તૉંકટુણડ કોઈ જુમુપ્સાકારક વસ્તુના 
સાત્ઞિધ્યમાં ચિત્તને! સંકોચ, અદભુત અથવા ૪૦॥ાતૅટદ વિસ્મયજત્તિ. 
આમાંની ધણી ખરી તે। સર્વપ્રાણી-સાધારણુ 1031100૬1૪૯:૯11૦૬1045 : 


“બડી કાવ્યવિષ્ડાર 


જોય એમ લાગે છે. આલ'કાર્કિ કહે છે કે આ વૃત્તિઓ ખધાંનાં 
ચિત્તમાં જ સ્થાયી ભાવે વહેતી હોય છે. ઉદ્બોધક વસ્તુતા અને 
. આલબન વસ્તુતા સાન્તિષ્થી એએ। જમત્રત થઈન ઊડે છે. જ્યારે 
_શ્યોકિક કારણે અર્થાત્‌ યથાર્થ ભય લાગે એવી વસ્તુ નેઈને કોઈ 
' ક્ય પામે, વિસ્મય થાય એવી વસ્તુ જેઈનતે વિસ્મય પામે, કોનું 
-ક્રણુ ખતતાં ક્રોધ કરે, ત્યારે તેતે ભય, વિસ્મય, ક્રેધ વગેરે લૌકિક 
વૃત્તિ કહી શ્રકાય. પરંતુ ન્યારે લૈકિક કારણે એ ખધા ભાતે 
ઉત્પન્ન થવાને બદલે કાવ્ય અથવા નાટયકલાદ્ારા એ અભિવ્યકત 
-ચાય છે, ત્યારે એને રસ કહે છે. રસનો અથે સાધારયુ 
€100011010 થતો નથી, કલા દારા અભિવ્યક્ત ૯10૦૬100 અથવા 
' જ્રાવને જ રસ કહે છે. રસ સંબંધેની ચર્ચામાં મુખ્ય પ્રશ્ન એ છે કે, 
ક્લાગત કારણે એ શી રીતે ઉદ્ણુદ્દ થઈ શકે, ભટ્ટ લેોલ્લટ વગેરે 
કહે છે કે વિભાવ, અતુભાવ અને વ્યભિચારીઓ પરસ્પરને પોષીને 
જયારે સંયુક્ત થાય છે, ત્યારે જ રસ ઉત્પન્ન ચાય છે. તાત્પર્ય એ કે, 
જેમ સર્પ ન હવા હતાં પણુ સર્પભ્રમથી દોરડી જેઈ તે પણુ 
આક લાગે છે, તેમ સીતા વિશેતે શામચંદ્રતો પ્રેમ વર્તમાનમાં હાજર 
ન હોવા છતાં પણુ, નાટયનિપુણુ અભિનેતાના અભિનયનેપુણ્યથી એમ 
લાગે છે કે જણે તે અભિનેતા જ રામચંદ્ર છે અને તે જણે સીતાના 
' અનુરાગથી અતુરાગમય બની ગચે! છે. આવા બ્રમાત્મક ખોધદ્દારા 
' સહુદય દર્શેક્રાનાં ચિત્તમાં જે ચમત્કાર જન્મે છે તે જ ર્સરૂપે આસ્વા- 
દિત થાય છે. એ સ્રમાણે ઝળકીકરે ભ્રટૃ લેોલ્લટતા મતની વ્યાખ્યા 
કરી છે. ભરતની ટીકામાં ભટ્ટ લોલ્લટતો જે મત ઉતારવામાં આવ્યા 
' છે, તે નનેતાં લાગે છે કે, ભરતના સૂત્રમાં જે 'વિમાવાનુમાવબ્યમિચારિ- 
“સંથોનાન રતતિવસિઃ' છે, ત્યાં અતુભાવ રાખ્દતો બ્યજિચારી ભાવ એવે 
“અર્થ થાય છે, એટલું જ તેમને કહેવું છે. કારણુ ભર લોલ્લટ કહે છે 
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૧ વિભાવ અતે વ્યભ્િચારશિભાવ મળોને રસ ઉરપત્ર ફરી શરદ છે, 
પરંતુ અતુભાવ રસનું કારણુ થઈ શકતા નથી. એટલે તેમના મત 
પ્રમાણે શરતના સૂત્રનું તાત્પય' એ છે કે, સ્થાવિભાવની સાથે વિભાવ 
અને વ્યમભિચાશ્ભાવ ભળતાં રસ ઉત્પન્ન યાય છે. જે કે વ્યભિચાટિ- 
ભાવે! સ્યાયિભાવની સાથે હમેશાં ભેગા રહેતા નથી. તાપણું સુપકવ 
'બ્ય'જનાદિમાં જેમ એક જ મૂળ આસ્વાદ હોય છે અને બીન નાન 
પ્રકારના આસ્વાદ તેની સાથે ભળેલા હોવ છે, તેમ સ્થાયિરૂપે ગમે 
'તે મૂળ રસ હેય તેની સાથે બ્યભિચારિભાવ બળીને તેને વિવિષ 
'આસ્વાફમાં શબલિત કરી નાખે છે. એટલા માટે આપણા અંતરને 
સ્થાયી રસ પણુ વિભાવ અને બ્યભ્રિચાર્ભાવ દ્રારા પુષ્ઠ ચઈને રસરૂપ 
શક્તિ પ્રગટ કરે છે. રામમાં અતે રામની ભૂમિકામાં આવતા અભિ- 
નેતામાં રામતા અતુકરણુ &૨। રસ ઉત્પન્ન થાય છે; દશીક અભિનેતાને 
રામ માને છે અતે તેથી તેના મનમાં પણુ રસ ઉત્પન્ન થાય છે. 
અભિનવગુપ્ત કહે છે કે, પ્રાચીનો ભરતના સત્રનો અથે આ પ્રમાણે 
સમજતા. દડીએ પષુ કાવ્યાદર્શેમાં કલું છે--'તિઃ શુંગારતાં મતા ૨૧- 
 ચાદુહ્યયોમેન' અર્થાત્‌ રૂપબાહુલ્યને લીધે અથવા વિભાવ-વ્યલિચારી 
આદિનિ કારણે રતિરૂપ સ્થાયી ભાવ શેમારર્સ-પદવી પર આરૂઢ માય 
છે, એ મત સુજખ નાટય દ્વારા અભિનેય નાટયકમાં સાક્ષાત્‌ સંબંધથી 
રસ ઉત્પન્ન ચાય છે. અને નર્તક અભિનય દ્દારા પોતામાં તેનું અનુકરષયુ 
ર્‌ે છે. કાવ્ય વાંચતી વખતે તેને વાચક પણુ રામાદિગત રસ પોતામાં 
અરિેપીને તેને ઉપભોગ કરે છે. મમ્મટ ભટ્ટે તેમના કાભ્યપ્રકાશ્માં ભટ્ટ 
' લેોલ્લટની તરીકે જે પંક્તિ ઉતારી છે, તે અભિનવગુપ્તની અભિનવ- 
ભારતીમાં ઉતારેલી ભટ્લો!લ્લટની પંક્તિ ડરતાં ભિન્ન છે. મમ્મટની 
પંક્તિ આ પ્રમાણે છે--વિમાવેજેઝનોચાનારિમિરજમનોર્‌ીવનચારળેઃ 
શ્યાટ્જો માવો અતિતઃ અતુમાવે: જરાક્ષમુગાણેવ-પ્રસતિમિઃ જાર્યે) પ્રતી 
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સિચોરયઃ ₹ત: ય્યગિતારિમિસિવેરારિસિ: ચરૃજારિસિરવષિસો સુહ્યયા મૃસ્યા 
રાતાટાવનુજાચે તય્લ્વતાનુચંધાનાત નતેમેડવિ પ્રતીયમાનો (3: રતિ મટોઇટ- 
છાસૃતય: | આ વાફય ઉપરથી માલમ પડે છે કે આલંબન-ઉદીપન- 
વિભાવ-રૂપ કારણ્‌ દારા રત્યાદિ સ્થાયિભાવ ઉત્પન્ન ચાય છે, 
અને અનુભ્રાવદ્દારા પ્રતીતિયોગ્ય બને છે અર્થાત્‌ પ્રગટ થાય છે 
અને વ્યભિચારિભ્રાવ ૬ર તે પુષ્ટ થાય છે અને સાક્ષાત્‌ 'મંબંધથી તે 
અભિનેય રામાદિમાં રહે છે અને રામત્વાભિમાન ૬1૨ અથવા રામ- 
ત્વના આરેપપ દ્દારા તે નર્તકમાં અથવા કાભ્યવાચકમાં સહદય 
વ્યક્તિઠ।રા આરોપિત ચઈને રસ-પદ-વાચ્ય બતે છે. પરંતુ અભિ- 
નવભારતીમાંથી ભ્રટટ લોલ્લટની જે પંક્રિતનતી આપણે વ્યાખ્યા કરી છે, 
તેમાં તેમણે અતુભાવને વ્યભિચારી તરીકે ગણ્યા છે-'ભનુમાવાથ ન 
રસઝન્યા અત્ર વિવાલ્િતાઃ લેષાં (સજારળદવેન રળનાનદૃત્વાત્‌ થવિ તુ માવાના-- 
શેવ 1 રેડનુમાવા ય્યમસારિળશ્ષ સિશવૃસ્યાત્જત્વાત્‌ યર્યાવ ન સર્માવિનઃ. 
ક્યાગિના, તર્થા વાસનાત્મતેદ તલ્ય વિવક્ષિતા | રછાન્તેડવિ વ્યજતા રિ તઘ્યે 
'શર્ચચિત્‌ વાસનાત્મતા સ્થાચિવવ્‌ અન્યસ્ય ૩ર્મૂતતા વ્યસિચારિવત્‌ । ' ઉપરની: 
પૈક્તિ ઉપરચી એમ લાગે છે કે વિભાવની સાથે સ્થાયો ભ્રાવને। યોગ 
યતાં રસ ઉત્પન્ન થાય છે. અતુભાવ રસોત્પત્તિમાં કારણુ નથી. 
બ્યલિચારી ભ.વ જ રસોત્પત્તિમાં કાણુ થઈ શકે છે. એ વ્યભિચારી 
શાવ સ્થાયી ભાવની સાથે મળતાં વ્ય જનાદિની પેઠે તેના સ્વાદમાં 
સબલતા ઉત્પન્ન થાય છે. અતુભ્ઞાવ શ્રખ્દયી એવું લાગે છે કે ભરતે' 
શ્ઞાવ અર્ય ડરીને વ્યભિચારી શખ્દને તેના વિશેષણુની પેઠે વાપર્યો છે 
અને કલવું છે કે, જે બધા અનુભાવ ( અર્ચાત્‌ ભાવ ) વ્યશ્િચારી' 
અયનવા રંગલ હોય છે, તે ચિત્તવત્્યાત્મક હેવા છતાં પણુ હમેશાં 
સ્થાયી ભાવની સાથે યુગપત્‌ એકત્ર રહેતા નયી. પર'તુ તોપણુ સ્થાયી 
શાવ વાસનારૂપે તેના ચિત્તમાં રહે છે એટલા માટે તે સ્થાયી ભાવની, 


' શસ અને કાવ્ય પછ 


સાથે વ્યભિચારી ભાવનો સંયોગ સંભવિત ખને છે. . મમ્મટને ભ્રટ્ટ 
લેલ્લટની પૅક્તિ કયાંથી મળી દશે તે કહેવું મુસ્કેલ છે. તેમણે 
ઉતારેલી પંક્તિ સાથે અભિનવભારતીમાં ઉતારેલી પ'ક્તિતે સ્પષ્ટ ભેદ છે. 
(અભિનવગુપ્ત કહે છે કે નાટયાભિનય વખતે નટ રામાદિ અભિતેય 
નાયકના ભાવનું અનુકરણુ કરે, અને દર્શકો વળી તેના ભાવનું પોતામાં 
મતુકરુ મરે, એ અસંશવિત છ. પ્રાઈના ભાવતું અતા ડાઈ કરે તો 
હસવું જ આવે. એટલા માટે ભરતે કહ્યું છે, 'વરચેછાનુજરળાત ફવ 
લમુવજ્ઞાયતે 1' જે કરવું અસભવિત હોય તેનું જ લોકા અનુકરણુ કરે:છે, 


ય 
રક 


કારણુ અનુકરણુ શખ્દતા અચે સદૃશકરણુ ચાય ડે. આલંબન ફે _ 


_ઉદીપનત વિભૉવતું અનુકરણુ સ'ભવત નથી. શેક, ક્રોધ વગેરે ચિત્ત- 
વૃત્તિનું અનુકરણુ થઈ શકતું નથી, શોકને મળતું એવું કશું જ તથી, 
જેને શે।કનું અનુકરણુ કહી શકાય. ન કરવું હોય તે કેવળ 
'સમાને-્નતીય હોયે છે. રાસે બરાબર ડર રીતે શોક પ્રગટ કર્યો હતો, 
તે આપણે કેઈ જણુતા નથી, એટલે પછી સાધારણુ રીતે શેકમાં 
લેકે જે જાતતી અંગીલગી કરે છે, તેતે સમાન-કતીય અંગીભંગી 
કરવી એને અતુકનરણુ ન કહેવાય. 

અભિનવગુષ્ઠ કહે છે કે નાઢયમાં નટ શરૂઆતમાં જ એને 
વિચાર કરે છે કે આજે સહુ લોકોને આતંદદાયક હું કશુંક કરીરા. 
તે એવો વિચાર કરતો નથી કે આજે હું રામ બનીતે જઈશ. ગીત- 
વાધ્વાદિના સંનિવેશથી ૨'ગમંડપમાં નાનાવિધ વસનભૂષણુથી સનિજત 
થઈને જ્યારે તે પ્રવેશ કરે છે ત્યારે તેના મનમાંથી ક'ઈ નહિ તો યે 
તે વખતપૂરતું તેનું વ્યક્તિગત વિશેષત્વ તે ભૂલી ન્નય છે (૩ચિતનીતા- 
તોટ્સવેળાવિશ્જૃતલાંવારિકમાવતયા) તેનું મત તે વખતે સ્વચ્છ દર્પષુ નેવું 
ખની નય છે અને ખીનં પાત્રપાત્રીએના અભિનય જેઈને તે જતના 


. ૧૮ ' . શ્રાવ્યતિશાર 


'હર્ષશેાદિ તેના ચિત્તમાં પ્રતિક્લિત થઈ શ્રકે છે. અને તેટલા વખત 
સાટે તે તે તે દેશકાલાદિતે લગભગ ભૂલી જાય છે અને પોતાને જ્યારે 
'૨1મ 'કે રાવશ તરીકે માને છે ત્યારે તે -મનોભભાવને સત્મ મિથ્યા કે 
સંદિગ્ધ એમાંથી કેઈપણુ -પ્રકારતો કહી શ્રાકાય એમ હેતું નથી. 
વાસ્તવ જગત ખસી જઈ ને એક આરોપિત જગત તેમાં પ્રગટ થાય 
'છે. વાસ્તવ જગત સાથેના સંબંધને લીધે જ સાનને સત્ય, મિથ્યા કે 
“સંદિગ્ધ કહી રાકાય છે. પરંતુ વાસ્તવ જગત ન્યાં ખસી ગયું હોય છે 
અને મનના દપૈણુમાં વિના પ્રયત્ને ન્યૉરે ખીજીં એક જગત પ્રગટ 
થયું હોય છે ત્યારે તેવા અતુભ4તે સત્ય, મિથ્યા કે સંદિગ્ધ એવું, 


“નન જાજમ આપાત ાતાઈએનસકાાના-"નાસિણ/ઇ",ત#શ ઇનમનરોસસાસામ....ફ 


જાઈપણુ નામ ન આપી_.્કાય....સાથે સાથે તેવા રાવણાદિ સંસ્કારને 
'અતુરૂપ ગીતવાધ વગેરેના અતુભવજનિત સંસ્કાર ભળતાં તેના અભિનેય 
રામ-રાવષણાદિરૂપ સસ્કાર દહ બનતી જય છે અને તે સંસ્કારની સાથે 
પોતાને અભિન્નરૂપે જેઈ ને નર્તક જેમ અભિનય કરે છે તેમ સહુદય 
દર્શક પણુ તે તે દેશ્રકાલાદિતે ભૂલી જઈને એક અનુપમ ૨સાન્‍ 
'સ્વાદમાં એવા ડૂબી કાય છે કે પોતાનું વ્યક્તિત્વ ભૂલી જઈને નાટકીય 
અભિતીત' વસ્તુની સાથે પોતાતે અનુભવીને અનાયાસે નાટઝીય ૨મમાં 
નિમમ થઈ જાય છે. 

અભિનવગુપ્તના ઉપાધ્યાયે કાબ્યકોતુક ગ્રેથમાં નાટય કેતે કહે 
છે તે કહેતાં તેને અનુબ્યવસાય વિરેષતું અર્થાત્‌ એક વિશેષ પ્રકારના 
'€૨૩૦81€0૦૯નું વિષયીભૂત વસ્તુ અથવા ૮૦1૦1૧1 કહીને વણુબવ્યું 
' જી, એ અતુવ્યવસાય કેવી જાતના છે તેની ચર્ચા કરતાં તેમણે 
કહ્યું છે કે રગમંડપમાં વિવિધ વેશભૂષા 1૨] સન્જિત નટને ન્નેઈને 
'વિશ્ચષ્ટ-દેશ-કાલ-વર્તી કોઈ એક વ્યક્તિને પ્રત્યક્ષ જેઈએ છીએ 
એવું પ્રત્યક્ષાભિમાન નિભૃત્ત થાય છે, કારણુ અભિનય-પ્રશૃત્ત નટને 
તેના વ્યક્તિગત વિશેષત્વદ્દારા પામી શકાતો નથી અને એટલા માટે 


33 જાખે કાવ્ય હહે- 


“્બ્યક્તિમત વિરૈેષભ્ાવે તેને જેઈ શકાતો નથી. જે રામ વામે એળ- 
“ખાય છેતે રમ હોઈ શકે નહિ, એમ સ્કુટ રીતે ચિત્તમાં ઉદય 
“પામતું નથી, એટલા માટે તેને નોતી વખતે તે રામ છે એવે પણુ 
“એધ થતો નથી, કોઈ જણીતા “નામવાળી વ્યક્તિ તરીકે પણુ તેને 
ઓળખી શ્ચરકાતો નથી. તેતે જોઈ તે જે અનુબ્વવસાય અચવા ૯%- 
“0૦1૧૯1૦૯ થાય છે, તેતી સાથે મનોહર ગીતવાધાદિ અનુસ્યૂત થવાથી 
“હદયમાં જે ચેમત્કાફિતાને ઉદય ચાય છે, તેતે લીધે અનુભ્યવસાજ: 
“એક તરફથી હદયમાં પ્રવેશ પામે છે, અતે બીજી તર્કથી દશ્યમાન 
“અભિનયને પરિણામે નટતેો અભિનય ન્ેઉ' છું એ #નતને। અનુબ્યવ- 
-સાયનો અંશ આચ્છાદિત બની જાવ છે. પહેલાં જે બધા ડ્રત્યક્ષ-- 
“અનુમાનાદિના ફ્લસ્વરૂપ નાનાવિધ સંસ્કાર ભેમા થયેલા હેય છે, તે નટે 
“વાપરેલા અભિનયાદિદ્ાર। ન્નત્રત થવાથી પહેલાંના સંસ્કારો સાથે 
“વર્તમાન સંસ્કારને! ભેટો થાય છે. તેતે પરિણામે બંતેમાં જે તન્મયતા 
"ઊપજે છે તેને કારણે જે બીજો એક અનુભ્યવસાય અથવ €%૪૦11€13૮9 
'થાય છે, તેમાં સુખદુઃખાદિ નાના પ્રકારની ચિત્તજત્તિઓઆનો સાથે એક 
આતંદમય પ્રકાશ્ષ ચર્વિત થાય છે. એનેજ રમાસ્વાદન-ચમત્કાર- 
“ચર્વણુ। કરે છે. એ ન્નતના €%[૩૯11€0૦€ અયવા અનુવ્યવસાયમાં 
"જે વસ્તુ અથવા ૦૦1૬૦૧1 પ્રગટ થાય છે--તેને જ નાટય કહે છે. 
-સ્ઞાનાકારમાત્રમાં આરેોપાયેલા એક સામાન્ય અથવા પ11૪૯ડતાંના 
આવિર્ભાવ સિવાય એ બીજૂ કશું જ નથી. અથવા એમ પણુ કરી 
શકાય કે તે જ્તાનનું અને તેના વિષય-વસ્તુનું તે વખતે એક નવું 
'નિર્માણુ અથવા ૦૪૦૬૬101 થયું. અથવા બોન્ન બધા પ્રકારના જ્ઞાન 
-અથવા તેના વિષયવસ્તુ કરતાં વિલક્ષણુ એક સ્વતંત્ર આવિર્ભાવ તરીકે 
એને વણુવી શકાય, પરંતુ એને કોઈ પણુ રીતે અતુકરણુ ન ફી 
-શકાય. 


૦૦  “ાજ્યવિચાશ 


આ ઉપરથી લાગે છે કે, ભટ્ટ તૌત એમ માનતા હતા કે, 
અભિનય જેતી વખતે ૨'ગાલય, સાજસન%, ગીતવાધ, અભિનય, 
વસ્તુમાં આવતા સંવાદાદિતું શ્રવણુ વગેરે દ્દારા દર્ચકનું ચિત્ત એવું. તો. 


અનુરજિત ચાય છે કે તેને લોધે આ્રાપણા એળખીતેો માણુસ આવો - 


વેશ્ન પહેરીને અભિનય કરે છે, એવો ભવ દૂરે થઈ, ન્ય છે. તેની 
*સાથે સાથે અભિનયશ્નીલ નટ રામ હોઈ શકે નહિ, એ બાખતમાં. 
મન ઉદાસીન રહે છે. અર્થાત્‌ મન ખે બાજુથી બંધસુકત થાય છે. 
તૈ તે વંખત પૂરતું પરિચિત વ્યક્તિની સાથે નટતે જેમ એક કરીને 
નનેતું નથી, તેમ અલિતેય ચૃરિત્રિની સાથે નટની અભિન્નતા અસભવિત' 
છે તે પણુ જેતું નથી. ખંને ખાજુથી ખાલ્મ વસ્તુ સાથે મનને સંબંધ. 
તૂટી જવાને લીધે, ગીતવાધ અભિનયાદિ દારા જે સમગ્ર વસ્તુ 
૬પરથાપિત થાય છે,' તે ચિત્તતે અન્ય-નિશ્પેક્ષભાવે અનાયાસે અનુ- 
૨જિત ડરી શકે છે. આ તરક્‌ દર્શકે પહેલાં જે બધી વસ્તુ જેઈ 
હેય કે સાંજળી હોય કે જે ખધા રસ અનુભવ્યા હોય, તે પણુ 
સંરકારરૂપે તેના અંતરના અંતઃસ્યલમાં આવીતે અભનય્દ્ારા ઉપ- 
સ્યાષિત ચિત્તાનુર.જનની સાથે મન ન જાણે એમ ભળી જઈને 
સંસ્કારાત્મક ભાવની સાથે અનુરજિત ભાવના સંવાદ અથવા સાદૃશ્યઃ 
(૯૦11€૬[2€1તં૯100૮€) અથવા અતુરૂપતાને પરિચય આપે છે. તેને: 
પરિણામે હદયની અંદરથી જે આનંદસદેહ નિર્ઝરે છે, તેતી સાથેઃ 
ઝેકીભૃતરૂપે અભિનયદ્દારા ઉપ્રથાપિત ચિત્તાનુરજન પ્રગટ ચાય છે.. 
એ પ્રાકટથનું જે વિષયીભૂત તે જ નાટયનું ૦૦11૯111. 

ઈસમ્મટે ભટ્ટલેલ્લટના મતનું ખંડન કરતાં કહ્યું છે કે, રસોત્પત્તિ 
વિભાવાદિ ફારણુદ્દારા નિમિત કાર્ય હેઈ શ્રકે નહિ. કારણ વિભાવા- 
દકને કારણુ કહેવાં હોય તે! નિમિત્તકારણુ જ કહેવાં પડૅ. પરુ; 
આપણે જાણીએ છીએ 'કે નિમિત્તકાર્ણુ નાશ પામે તો પણુ કાર્ય 
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નાશ પામતું નથી. આમ ૭નવાં વિશાવ-અનુસવાદિ ન હોય તો રસ 
રહેતો નથી. ટલા માટે વિશ્ઞાવાદિતે રસતું તિમિત્તકારણુ કહી ન 
શ્રકાય. વિભ્ાવાદિતે રસતું ત્તાપક કારણુ પશુ ન કહી શકાય. કારયુ 
સ્ઞાપક કારણુ ત્યારે જ સંભવે, જ્યારે વસ્તુ પહેલેથી હાજર હેય. પરતુ 
રસ વસ્તુ પહેલેથી જ ઉપસ્થિત હોતી નથી --વિશાવાદિદ્ાર। બ્ય'જિત 
થાય ત્યારે જ તે આસ્તાદત યોગ્ય ખતેન્છે. આસ્વાદત સિવાય રસનું 
ખીજીં અસ્તિત્વ નથી. એ ઉપરાંત ભટ્ટ લેલ્લટના મતતે। બીજે એક 
દોષ એ છે કે, નટને કદાચ રસ ઉત્પન્ન થાય તો તે દર્શકમાં શી 
'રીતે સં#મિત થઈ શકે, એને। કેઈ યોગ્ય ખુલાસો તેમના લખાણુમાંથી 
*મળતો નથી. શામમત વિભાવાદિ કેવી રીતે નટગત ખતીતે રસસૃષિ 
કરી શકે, તેતો પણુ કેઈ યોગ્ય ખ્ુત્ાસો તેમણે આપ્યો નથી. 
અનુકરષયુદ।રા એ સંભવિત નથી એમ પહેલાં જ કહેવાઈ ગયું છે. ? 

શ્રીચંકુક કહે છે કે, ભરતના સૂત્રમાં એટલું જ લખેલું છે કે, 
'વિભાવ, અતુભાવ અતે બ્યભિયારિભાવ વગેરેના સંયોગથી રસ-નિષ્પત્તિ 
થાય છે. એટલું જ માત્ર કહેલું છે, પણુ વિભાવ-અતુશાવ-ત્યભિ- 
'ચારીને। બીન્ન કશા સાથે સંયોગ થવો જેઈએ એવે કશે! ઉલ્લેખ 
નથી. વસ્તુતઃ ભટ્ટલેલલ્લટે વિભાવાદિતી સાથે સ્થાવિભાવતો સંયોગ 
થાય છે એવું કહ્યું છે, તે સંભવિત નથી. કારણુ સ્યાયીશાવ પહેલાંથી 
“હાજર ન હોય તો વિભાવાદિની સાથે તેતો યોગ થઈ શકે નહિ. અને 
સ્યાયી ભાવ જ ને પહેલાંથી હોય તો તેતી ઉત્પત્તિતું લક્ષયુ આપવું 
નિરર્થક છે. વિભાવાદિતી ઉપસ્થિતિ પહેલાં સ્થાયી ભાવનું સુયન કરી 
-ચ્રકાય એવી સંભાવના પણુ કઈ દેખાતી નથી. વળી એક એક સ્યાયી 
ભાતની સાથે અનેક બર્કાભચારી ભાવે અન્વિત રહે છે અતે તેઓના પથુ 
અતેકવિધ પ્રકારભેદ અતે પરસ્પરમાં વેપરીત્ય હેય છે. એવી સ્થિતિમાં 
તે બધા માનો લઈએ તો રસનિષ્પત્તિ સબેધે કશું કહેવાનું રહેતું નથી. 
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એટલા માટે શ્રીરોકકે ભટ્લેલ્લટતા મતને અસ્વીકાર કયો છે. તેગ 
કહે છે કે વિભ્રાવાદિ હેતુદ્દારા અને તેના કાર્ય ભૂત અતુભવદ્ારા અને 
| લેના સહચરભૂત બ્યાભચારિભાવ ૬ર અનાયાસે એવું અનુમાન કરી 
સકાય છે કે, અભિતેતા નટમાં , જે ભાવનું અનુમાન કરવામાં આવેઃ 
છે, તેના જ અનુભવને પરિણુંમે દર્શકના ચિત્તમાં અપૂર્વ ચમત્કાર-: 
સ્વરૂપ 2સાંસ્વાદન થઈ શકે છે, એ વાત સાચી છે કે વ્યભિચારી ભાવે: 
અલિતેતાની ચિત્તવૃત્તિના ધર્મ છે અને એટલા માટે દર્શક તેને પ્રત્યક્ષ . 
અનુભવી રાકતો નયો. પરતુ નટગત અંગવિક્ષેપાદિના અનુભવ- 
દારા દર્શક તેના પૂર્વાનુભૂત નાનાવિધ વ્યભિચારિભાવો પોતાના: 
પ્રયત્તયો મનમાં આણી શકે છે. પરતુ સ્યાયિભાવને એ રીતે" 
મનમાં આણુવોા સંભવિત નથી. સ્થાવિભ્ાવના અનુકરણુથી જ 
રસની ઉત્પત્તિ યાય છે. એટલા માટે ર્થાયિભાવ અને 2સ બંનેઃ 
ગક રીતે જેમ અભિન્ન છે, તેમ ખીજ રીતે સ્થાયિભાવ રસનું કારષુ 
છે. અતુકરણુ વરતુ મિથ્યા છે. પરતુ મિથ્યા હોવા છતાં નાનાવિષ* 
કાર્યોમાં તેના ઉપયોગ નથી એમ ન કરી શ્રકાય. દોરડીમાં મિથ્યા- 
સર્પનો ખોધ થવાથી પણુ તે મિથ્યા સપના ભયથી લેકે માત્ર'ભાગી 
કય છે એમ નથી, ભયથી મરથયુ પણુ નીપજ શાકે છે. એટલે 
મિથ્યા વસ્તુનું પણુ [ક્રયાકારિત્વ હેય છે. ભટ્ટ લોલ્લટ- વધુમાં. કહે. 
જે ૩ એક ધેડાનું ચિત્ર જઈને તે ધોડે હોય એમ લાગે છે, આમ- 
છતાં તેને સાચો ધેડો પણુ કહી શ્રકાય એમ હોતું નથી. ધેોડે 
નેઈગ્મે છીએ એ ખોટી વાત છે, એમ પણુ ન કહી ઢાકાય, ઘોડે. 
છે એમ પણુ લાગે છે. ઘોડો નથી એમ પણુ લાગે છે. વિરૃહ- 
નતીય ભ્રાવ હોવા છતાં અર્થાત્‌ ઘોડે છે પણુ ખરે, ઘોડે નથી 
પણુ ખરે--એવી નનતતે। વિરૃદ્ધ ભાવ મિશ્રિત હોવા છતાં એક જાવ: 
ઔનનું ખેડન કરતે। નથી. આમ છતાં તક દ્દારા પણુ એવું સ્વરૂપઃ 
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સમજ શ્ઞકાવું નથી. નાટકીય રસ-પ્રતીતિમાં પણુ નટ રામઃ છે એમ 
લાગતું નથી: રામ હોઈ પણુ શકે ન પષ્ુ હોઈ શકે ઝમ પણુ 
લામતું નથી. રામતા જેવો છે એમ પણુ લાગતું નથી. એ પ્રમાણે. ' 
સમ્યક્‌ મિથ્યા અતે સાદસ્યથી સંપૂણુપણે ભિન્ન એક બો।ધ ઉપસ્થિત 
થાય છે. તેવા ખોધ ૬ર જ નટગત અભિનયમાંથી દશકના મનમાં 
રસખોાધ ઉત્પન્ન થાય છે. કાબ્યાર્થતા અનુસંધાનના જોરે શિક્ષણુ' અને 
અભિનય-ચયાતુર્ય દ્દારા નટ જે વિભાવાદિરૂપ કારખુવસ્તુ અતે અનુ- 
ભાવાદિ-રૂપ કાર્ય'વસ્તુ અને પોતાના પૂર્વાનુભૂત ભાવોને કૃત્રિમ ઉપાયે 
આહુત હોવા છતાં ફકૃત્રિમરૂપે અઝૃહીત વ્યભિચાસે ભાવા દ્દારા 
સ્થાયી ભાવરૂપ રસને મ્રહણુ કરે છે, તેને જ અનુમાન દારા આપણે. 
ગ્રહણુ કરતા હોઈએ છીએ. આમ છતાં એ અતુમાન ખીજ નતના 
અનુમાન કરતાં સંપૂણુપણે ભિન્ન હેય છે. એટલા માટે એવા અતુમાનથીઃ 
રસાસ્વાદમાં કથ્ું વિધ્ન યતું નચી. વસ્તુતઃ નઢટમાં જે કે રામગતઃ 
વિભાવાનુભાવ-ભ્યભિચારાદિ કશું જ હોતું નથી, તાપણું રામગત: 
વિભ્નાવાદ્નિં એવું સુંદર અતુકરણુ તેનામાં હોય છે કે, તે જોઈને તેઃ 
નટમાં જે સ્થાયિભાવરૂપ ર્સ ઉત્પન્ન થયે! હેય છે, તે આપણે: 
અનુમાની શકીએ છીએ અતે એમ વારવાર અનુમાન કરવાને પ૨િ- 
છણુમે દર્શકોના ચિત્તમાં વાસનાના સંસ્કારરૂપે પૂર્વાતુભૂત ભાવો! એવી 
રીતે જનમત થઈ નય છે કે, તેતે લીધે અતુમિત વસ્તુ પણુ રસરૂપે 
આસ્વાદિત થઈ શકે છે. કાવ્યપ્રકાશની વિવરણુ ટીકામાં આ મત 
એવી રીતે સમનનવવામાં આવ્યો છે કે, ધુમ્મસવાળા ભાગમાં ધુમાડે। 
છે એમ માતીને લેકે અગ્નિનું અનુમાન કરી શાકે છે, તેમ સુનિપુખુ. 
નટ ન્યારે અતુકરણુા।ત્મક અભિનયદ્દારા રામગત વિભ્રાવાદિતે પોતાના' 
વિભાવાદિર્‌પે પ્રગટ કરી શકે છે, યારે દર્શ કા તેવા વિશાવાદિ સાથે 
નિયત સંબહ્ધ રત્યાદિ ભ્રાવનું અનુમાન કરે છે. તેવા અનુમાનના ' 
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મતોહારિત્વ અતે સૌંદર્ય દર તે દર્શકોની સ્વાદગોરવતા પ્રાપ્ત 
કરીને રસરૃપે પોતાને પ્રગટ કરે છે. ભરતસુત્રમાં લખેલા ર્સનિષ્પત્તિ , 
હાખ્દતો અચે સ્યાયિભાવનું અનુમાન એવે! થાય છે. . 

“-ધત્રરેંતુ અભિનવભારતી ટીકામાં શ્રીશ્કુકતી વાતની વ્યાખ્યા જુદી , 
રીતે આપવામાં આવી છે. ત્યાં અભિનવે તેમના ઉપાધ્યાયની વાતને! 
ઉલ્લેખ કરીને કહ્યું છે કે શ્રોશકુકે ર્સતી અનુકરણુરૂપ તરીકે નાખ્યા 
કેરી છે. પરંતુ પ્રશ્ન ન દર્શક 
અનતુકરણુ કરે છે કે નટો અતુકરણુ કરે છે, કે સમસ્ત વિષયનું વિશ્લેષણુ 
કરવા જતાં આ #/અતુકરણુરૂપ વ્યાખ્યા સ્વીકારવી પડે છે ? જે પ્રમાણુ 
દારા પ્રાપ્ત કરી શકાય તેતું જ અતુકેરણુ સૈભવી શકે. કોઈ એક પ્યાલે 
દૂષ પીતાં પીતાં કહી શકે કે અમુક વ્યક્તિ આ રીતે દારૂ પીએ છે. 
નટમાં એવું શું હોય છે જેને અન્યત્રનું અતુકરણુ કહી શકાય ? તેતું 
માથું હાલે છે, તે ગદગદ યઈતે શખ્દ્દો ખોલે છે, હાયપગ વગેરેને 
વિજ્ઞેપ્ત અને કટાક્ષ કરે છે. પરંતુ એ બધાંને શ્રંગારરસાત્મક ખાલ્ર- 
શૃત્તિનું અતુકરષુ કહી ન શકાય, કારણુ રતિ, ઉત્સાહ અથવા કોધ 
એક એક ચિત્તવૃત્તિ છે. બાહ્મ અવયવાદિના સંચાલન ઠ્વાર। ચિત્તશૃત્તિનું 
અતુકેરેણુ સંભવિત નથી. રામની ચિત્તરૃત્તિના રતિ-ભાવ અથવા 
' ઉત્સાહુ-ભાવ કે।!ઈએ પહેલાં પ્રત્યક્ષ જેયે। નથી કે તેનું કોઈ અતુકરષુ 
કરી શકે. એટલા માટે નટ રામની ચિત્તશૃત્તિનું અતુકરણુ કરે છે, 
એમ પણુ ન કહી શ્રકાય. એમ પણુ ન કહી શ્વરકાય કે નટગત ચિત્ત- 
વૃતિ જ્યારે આપણામાં પ્રતિબિબિત થાય છે ત્યારે તેને રતિ કહે છે. 

પરંતુ પ્રશ્ન એ ચાય છે કે શી રીતે એ રસ-પ્રતીતિ જન્મે છે, સીતાદિ 
વિભ્રાવ દ્દારા ફટાક્ષાદિ અનુભાવદ્ાર, ધૈયપ વગેરે સહચારિભાવ 
'દ્ા૨ા નટની રત્યાકાર ચિત્તજૃતિ નને સાધારણુ ભાવે અનુમાન 
૬1૨ જણી શ્રકાય, તો તેતે રતિતું અતુકરણુ ન કહેવાય. 


"રસ અને કાબ્ય ૧૦૫%: 


' એમ ન કહી શ્રકાય કે રામની ખાખતમાં વિભાવાદિ પાર્માથિકભાવે - 
સત્ય છે પરંતુ નટની ખાબતમાં તે અનુકરણુ છે. તો તો * 
એવે પ્રશ્ન ઊભે। યાય કે, દર્શકો શું નટતા એ ખધા લાવો કૃત્રિમ 
છે એમ સમજે છે ? એમ જે સમજતા હેય તે! દર્શકામાં કોઈ પણુ 
રૃત્યાદિ ભાવ ઉદય પામી શકે નહિ. એમ પણુ ન કહી શ્રકાય 'કે નટ. 


અતુકરણુદ્દારા જે ભાવ પ્રગટ કરે છે તેતે જ દરીકો અતુમાનદ્દારા 


સમજતા હેય છે, નટમાં યથાથ ભાવે રત્યુત્સાઠાદિ ભાવ ન હોવા 
છતાંયે તેને! વ્યવહાર ન્નેઈ ને, છે એવું અનુમાન કરવું અસ ભવિત 


1 


નથી. વરાળ નનેઈને જે કે તે વરાળ ધુમાડો છે એવો ભ્રમ થાય છે, , 


તોપણુ તેવા મિથ્યા ધુમાડા ઉપરથી લેકેના મનમાં અગ્તિનું અનુમાન : 


1 


ઉદય પામે એ અસંભવિત નયી. કુદ્ધ ન હોવા છતાં નટ કુદ્દ જેવા 
દેખાઈ શકે, પરંતુ કુદ્નના જેવા દેખાવાનો અર્થ એવો થઈ શષ્ટ કે * 


કૅદ્દ બ્યક્તિ જેવા અંગવિક્ષેપ કરે છે તેવા અંગવિક્ષેપ નટ કરી શકે છે. 
પરંતુ દરીકો જ્યારે નટતે રતિશૃત્તિ થઈ છે એવું અનુમાન કરે છે, 
'થારે તેઓ તો નટને રતિશૃત્તિ થઈ છે એવું જ અતુમાન કેતરળ કરતા . 
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'નથી, તેમનાં પોતાનાં ચિત્ત પણુ આનંદાભિષિકત થાય છે. નટના : 
ચિત્તમાં રતિ-૬ૃત્તિતા ઉદય ચયે। છે એવા અનુમાનને પરિણામે -: 


આનંદ-રસાસ્વાદ ચઈ ન શકે. અભિનય નેેઈતે દશકના ચિત્તમાં 
જયારે આનંદાસ્વાદ પ્રગટ થાય છે ત્યારે તેવી આનંદમય અનુભૂતિને 
અનુકરણુ કરી ન શકાય. જે નટ રામ છે એમ લાગવું હોય, તો 
'ત્યાટપછી તેનાથો વિરૃદ્દ જ્ઞાન ઉત્પન્ન ન થાય તો નટના આમે।દ ' 
પ્રમાદ સત્ય છે એવું ત્તાન થાય અતે તેમાં બાધા કે વિરોધ આવે તો 
તે જ્ઞાન મિથ્યા થાય. વળી એમ પણુ કહી ન શકાય કે, કોઈ એક 
અભિનય વખતે જે રામ છે એમ લાગ્યું હતું, તે જ હમેશાં રામ * 
લાગ્યા કરશે. બીજે ઠેંકાણે અભિનય યતાં બીજે નટ-સુર્ષ પણુ 


૧૦૧ “કાબ્યવિશટ- 


રામ'લાગે છે. એટલે નટપુરુષમાં રમાદિ અભિતેય પુરુષનો જે. ખોંધ' 
ચાય છે તે વ્યક્તિનિમ્પેક્ષ એક સાધારણુ બોધ હેય છે. 

એમ પણુ કહી ન શકાય કે, રામાયણુાદિ ગ્રંથમાંથી ૨ામગતઃ 
રતિરસના વિભાવક અતે તેના આલંબનભૂત સીતામત નાયિકાબોધ 
નટ અનુકરણુદ્દારા આહરણુ કરે છે. કોઈ પણુ નટના મનમાં અ. 
મારી સીતા છે એવે બોધ થતે નથી. એમ પણુ કહી ન શકાય કે; 
નટતે ખોધ ન થાય તો પણુ અતુકરષુ પ્રજૃત્તિદ્દાર। દર્શીકના મનમાં તેવી- . 
પ્રતીતિ ઉત્પન્ન થાય છે. કારણુ, તેમ હોત તોઃ ઊલટું એમ જ કહેવું: 
ઉચિત ગણાત કે રામગત કંગારાદિ રસ પણુ દર્રક અતુકરણુદ્ારા 
અનુભવે છે. કારણુ, રામગત તેવે બ્રંગારાદિ રસ નટમાં ઉત્પન્ન યયા 
છે, એમ સમજયા વગર્‌ દરીક નટતે રામ તરીકે સ્વીકારી ન શકે. 
એટલા માટે જ દર્શકાને પ્રતીતિ થાય છે માટે જ એમ માતી શકામઃ 
નહિ કે તેએ રાંગારાદિતું અનુકરણુ કરીને રસતે! અતુભ્નવ કરે છે-- 
તશ્તાલ્‌ સામાઝિવપ્રતીત્યનુતારેળ દ્થાવ્યનુજરળમ્‌ (ત ર્ત્યતત્‌ । નટના મનમાં. 
પણુ એમ નથી થતું કે તે રામ અતે તેની ચિત્તવૃત્તિનું અતુકરષુ. 
કરે છે. કેઈઈ પણુ ધટનાને અનુરૂપ કાર્ય કરવું એને અતુકરણુ કહે છે.. 
નટે રામતે ષે નનૈયો નથી તેની ચિત્તનૃત્તિ પણુ પ્રત્યક્ષ અનુભવી નથી. 
ગેટલે તેને માટે ૨।મનું અથવા તેતી ચિત્તવૃત્તિનું અનુકરણ કરવું સંભવિત. 
નથી. એમ પણુ ન ડહી શકાય કે નટ રામનું અથવા તેના શેકતું 
અનુકરણુ કરતે! નથી પણુ કોઈ પણુ મહાપુર્ષને શેક યાત તો તેને 
જેવા થાત, તેના જેવા કોઈ પણુ શોકતું અનુકરણુ કરે- છે. કાર્ણુ. 
આંસુ સારવાં એ શૈ!ાકનું અતુકરણુ નથી; કારણુ શેક અતે આંસુ 
શિજ્ભિન્ન નતનાં છે. એમ પણુ કહી ન શકાય કે રામાદિના જેવી 
ઉચ્ચ ચરિત્રની વ્યક્તિતે શેક થતાં તેએ જેવી રીતે અક્રપાત 
અથવા અંગાદિ સંચાલન ફરે છે, તેતું જ અતુકરણુ નટ: ફરે- છે; .કાર્ણુ. 


૨ ગાને કાવ્ય ૧૬૦૭.” 


અહોં એવે પ્રશ્ન થઈ શદ કે, કયા મહાપુર્ષતી અંગભંમી વગેરેનું 
નટ અતુકરણુ કરે છે? તે ને કેઈ ચોકસ વ્યક્તિનું ન હોય, તે॥ 
કાની અંગભંગોનું અતુકરષણુ કરવું તેની તે મનમાં શી રીતે કલ્પના 
કરવાનો હતો ? જે એમ કહેવામાં આવે કે, શેક થતાં આ પ્રમાણે 
જે રડે તેની જ અંગભંગી વગેરેનું નટ અનુકરણુ કરે છે, તો તે 
એમ પણુ કહો શકાય કે નટ પોતાના જ શે।કતે અતુરૂપ અંગભંગીનું: 
અતુકરણુ કરે છે. આ ખધાતે। વિચાર કરીએ તો અનુકરણુદ્દારા 
રસ-પ્રતીતિ થાય છે, એમ કહેવું એક રીતે અસંભ્રવિત ચઈ પડે. 

વળી નટ એક તરફ જેમ તેના પોતાના પૂર્વાનુભૂતૃ આલંબન 
ઉદ્દીપનાદિ વિભ્ાગતું સ્મરણુ કરી શ્રક્રે છે તેમ જ પોતાના શિક્ષણુને 
નરે તેને પોતાના બ્યક્તિમત ભાવે મન આગળ ઉપસ્થિત ન કરતાં 
સાધારણુભાવે તેતે મત આગળ ઉપસ્થાપિત કરે છે અતે તેને 
અનુરૂપ બાલ્ય અંગભંગ્યાદિને પ્રમટ કરે છે, અને બરાબર રીતે 
કાવ્યોક્ત શખ્દાદિનું ઉચ્ચારણુ કરીને પોતામાં જેટલું પ્રગટ કરે છે 
તેટલું જ નત'કનું કાય" હોય છે અને તેટલી જ નટનો પ્રતીતિ હેય 
છે. પરતુ તે અનુકરણ કરે છે એમ તે! કેઈ પણુ રીતે કહી ન શકાય. 
અભિનયમાં પુર્ષની વેશમૃષાનું જ અતુકરણુ ચાલી શકે. પર'તુ તેનો 
ચિત્તભત્તિ અને તેના શ્વરીરવિકારનું અનુકરણુ નહિ ચાલે. એમ પણુ . 
કહો ન શકાય કે નાટઝીય ઘટનાના અતુકરણુદારા નટ અભિનય કરે 
છે અથવા દશક રસને ઉપભોગ કરે છે; કારણુ, નાટકની ધટના કોઈએ 
પ્રત્યક્ષ જોયેલી નથો. કાવ્ય મારફતે આપણે જે ”નણીએ છીએ તે'' 
ખરું નેતાં નાટકની ઘટના નથી હોતી. ભરતના સૂત્રમાં પણુ અનુ* 
કર્ણાદિના અયવા અતુમાનાદિતે! ઉલ્લેખ નથો. 

શ્રીશંકુક જે એમ કહે છે કે, જે રીતે ચીતરેલા ઘેોડામાં ઘોડાને! * 
ખાધ થાય છે, તે જ રીત્તે નાટકીય અભિનયમાંથી દર્શ્કના ચિત્તમાં. 


ર. 


' ૬૦૮ હાબ્યવિશાર 


| ર્સાનુભૂતિ થાય છે, તે. પણુ ખરાખર નથી. ર૨ ગદ્દારા જે ધોડે 
અભિવ્યકત થાય છે, તે પ્રકાશદ્દારા અભિવ્યક્ત ખરા ધોડાયી ભિભ્ 

' છે, કેવળ એટલું જ કહી શકાય કે, ખરા ધોડાના અવયવસંનિવેશાની 
સાથે ચીતરેલા ઘોડાના રેખાદિ દારા પ્રગટ થતા અવયવે।તે સરખા- 
પણું હોય છે. એટલા માટે ચીતરેલા ઘોડાને ખર્‌ા ધેોડાના જેવો 
' (સદશ) કહી શકાય. પરતુ વિભાવ અતુભાવ વગેરેના સમાવેશથી જે 
* અભિવ્યક્ત થાય છે, તે રસના જેવું (સદશ) હોયછે, એમ પણુ કહી 
ન શકાય. એટલા માટે શ્રીશંકુક્ઠે કહ્યું છે કે અતિકરણુદ્દારા રસખોધ 

થાય છે તે કેમે કર્યું સ્વીકારી ન શકાર્ય]' કાઈ કોઈ વળી કહે છે કે 

' નાટકીય ધટના એ એક ખાલ્ર વ્યાપાર છે. તેમાં સુખદુઃખાદિ ઉત્પન્ન 
કરવાની એક સ્વાભાવિક શક્તિ રહેલી છે. બહારની ધટના સામપ્રીમાં 

' જે આલેબન-ઉદ્દોપન-તરીકે હેય છે તે જ અનુભાવ અતે વ્યભિયારી 
ભાવના ઉત્તેજક હેય છે. પર'તુ સ્થાયી રસ તે ખધી [વષવસામમ્રો 

દ્દારા યુગપત્‌ ઉત્પન્ન થાય છે અને અંતરમાં સુખદુઃખર્1દ-રૂપે અતુ- 

ભવાય છે. એ લેકે! પણુ ભરતસૂત્રનું યચાર્ય તાત્પય' સમજ શ્રકયા નથી. 

ક્રારણુ સ્થાયી ભાવ અતે રસ એક વસ્તુ નથી. ખઃલ્ર કોઈ વારતવ 

ધટનાથી જે સુખદુઃખાદિ ઉત્પન્ન થાય છે, તે નાટકીય વા કાવ્યર્સ નથો. 

ભ્રટૃનાયક કહે છે કે, રસ પ્રતીત પણુ થતે। નથી, ઉત્પન્ન પણુ. 

' ચતો નથી. અભિવ્યક્ત પણુ થતે। નથી. નટ અથવા દર્શ કના ચિત્તમાં 
નાટકીય બ્પાપાર જે પોતાના તરીકે લાગતો હોત, તો કરુણુ રસ વખતે 

તેએ અત્યત દુઃખિત થાત; પરતુ તેમ થતું તથી. સીતા વગેરેની 

આલેોચનાથી કેઈ તે પણુ પોતાનો પ્રથુયિની આઓ યાદ આવે એ 

સ્વાભાવિક નથી. કોઈના પણુ પોતાના જીવનમાં સસુદ્રલંધનાદિ વ્યાપાર 

જાઈએ કદી પ્રત્યક્ષ જોયા નથી. રામતે પવા ભાવ થયે! હતો 

તે પણુ કોઈને યાદ આવે એ સેભવિત નથી; કારણુ કોઇએ કદી 


# 


રસ અને કાવ્ય ૧૦૯ 


રામને નેયા નથી. અતે શ્રખ્દ અતે અનુકરણાદિ દ્રારા જે 
અતુભવાય છે તેને રસ કહી શ્રકાય નહિ. કારણુ રસ કેવળ માત્ર: 
પ્રત્યક્ષ જ યઈ રકે છે. એમ પણુ કહી ન શ્રકાય કે, રામચટિત્રના 
અભિનય વખતે દર્શક અથવા નટ પોતાતે જ નાયક તરીકે માને છે. 
કારણુ સીતા જેવી પવિત્ર સ્રોના સંબંધમાં નને ખે નાયકતી સ ભાવના 
શ્રકય ખને, તો તેથી ચિત્તમાં જુયુપ્સા જ પેદા થાય, રસ ન યાય. 
અતુભવ અને સ્મૃતિ સિવાય ખીન્ન કે।ઈ ઉપાયે રસપ્રતીતિ થઈ શ્રક્રે ' 
નહિ. રસપ્રતીતિ જે જે કારણે અસભવિત હેય છે, તે તે કારણે જ 
રસની ઉત્પત્તિ ચાય છે એમ કહેવું એ પણુ અસ'ભવિત છે. રસની 
અભિશ્યક્તિ થાય છે એમ પણુ કહી ન શકાય; કારણુ, જે હોય તે જ 
અભિવ્યકત થાય છે. રસ પહેલાં હતો નહિ, વિભાવાદિ ઠરા પ્રગટ 
થયે, એમ કહી ન શકાય. એટલા માટે જ ભટ્ટ નાયક કહે છે કે, 
કાબ્યમાં દોષાભાવને લીધે અને ચુણાલ'કારાદિના સહયોગથી તયા નાટયમાં 
ચતુવિધ અભિનયતે લીધે વ્યકિતગત વિભાવાદિ સાધારણુ-રૂપે ગ્રગટ 
થાય છે અતે ભાવફત્વરૂપ એક સ્‍વતંત્ર વજ્યાપારદ્દારા વિભાવાદિની જે ' 
નવા પ્રકારતી સૃષ્ટિ અથવા પ્રતિફલન થાય છે, તે પ્રતિફ્લનગત રસ, 
અનુભવ, સ્ષાતિ વગેરે સાધારણુ ચિત્તવૃત્તિથી સ'પૂર્ણુપણે જુદે હોય છે. 
રસના ભોજકત્વ અથવા ભોગશૃત્તિદ્દારા સત્તવોદ્રેકપ્રકાશાતંદમય પોતાની 
સ્વાજ્ઞાવિક ચિદ્શૃત્તિથી વિલક્ષણુ પરષહ્માસ્વાદસહે।દર-રૃ્પે અલોકિક 
ભાવે ફાવ્ય-નાટકીય રસ આસ્વાદ્િતિ થાય છે. એ સત પ્રમાણે 
રસનું પ્રાકટય સાધારણુ લેકિક મતોજૃત્તિ અથવા 1301101૦29 ની 
અંદર આવી જતું નથી. એટલા માટે રસ પ્રતીત થાય છે, ઉત્પન્ન . 
થાય છે, અયવા આબ્યકત થાય છે, એવા કોઈ પણુ વાકયદારા રસ" 
ત્રાકેટયનું સ્વરૂપ વણુવીએ તે ન ચાલે. રસનું ઉપસ્થાપન પણુ કોઈ 
લૈકિક ઉપાયથી પણુ થઈ શકતું નથી. રસતે! અતુભ્રવ પણુ કાઈ: 


“ઝશૂજ૦ કાલ્યવિચાશ 


"શૈકિક 0પાયથી થતો નથી. એટલે ભટ્ટ નાયક કહેઃ છે કે, _રસનુ 
ઉપસ્‍્થાપન અને રસનું પ્રાકટય એ બંનેને જ માટે એ અલૌકિક કેક 
.સવતત્ર શૃત્તિ માનવી પડે છે. એકને તેમણે ભાવકત્વ કહી છે, અને 

''બજીતે તેમણે ભોજકત્ત અથવા ભેોગીકરણુ કદી છે. 
અભિનવગુપ્ત તેમની અભિનવભારતીમાં કહે છે કે, રસનું ભોગી- 
-કરણુ એટલે શું તે ભટ્ટનાયકના શબ્દે ઉપરથી સ્પછે થતું નથી. રતિ, 
“ ઉત્સાઠુ વગેરે રસના આસ્વાદતે જ રસનું ભોગીકરણુ કહી શ્રકાય. 
જેટલા પ્રકારના રસ હેય તેટલા પ્રકારતી તેની પ્રણાલી પણુ હેય. 
સત્ત્વ, રજસ અતે તમસ એ ત્રણુ ગુણુના પ્રાકટયદ્દારા જે કે રસાદ્તિ 
સંભોગ થાય છે, તે પણુ એ ત્રણુની મિશ્રણુપ્રણાલી અસ'ખ્ય હોઈ 
. શકે, એટલા મારે રસભોગની પ્રણાલી પણુ અનેક છે. ભ્રટૃ નાયકના 
' સતતું તાત્પર્ય એ છે કે, અભિધાશક્તિ દારા કાવ્યના શખ્દ્ાર્થનો 
" એધ થતાં, શખ્દાર્થગત દોષાભાવ, ગુણુ અથવા અલંકારાદિદ્ારા એવો 
. એક નવે! વ્યાપાર ઉત્પન્ન થાય છે કે જેને પરિણામે કાભ્યગતત 
અથવા નાટયગત નાયકનાયિકાદિ, તેમના મતોગત ભ્ાવ વગેરે એક 
- અલોકિક ઉપાયે ચિત્તમાં ઉપસ્યાપિત યાય છે અને છતાં તે ઉપ- 
સ્થિતિમાં તે નાવિકાદિનો વ્યક્તિગત સ્વભાવ તિરે।હિત થતાં રત્યાદિ 
' સાધારણુ ભાવે તેમતી એક ઉપસ્થિતિ થાય છે. આ ભાવકતવ વ્યાપાર 
“કાઈ પણુ ૦110૮1 125)1010ટાંવ્દ્રાં 3૬૯ નથી. રસાદ્નિં * 
'ઉપસસ્‍્થાપન કરવાને માટે -એ જાતતી એક સ્વતંત્રવૃત્તિ ભટ્ટ નોયકે 
અંગીકાર કરી છે અતે તેતે અનુરૂપ આંતરિક અથવા કપંટલદાંપટ 
વૃત્તિ પણુ સ્વીકારી છે જેતે તેમણે ભોગીકરણુ અથવા ભોજકત્વ 

“એવું નામ આપ્યું છે. ભટ્નાયક કહે છે-- 
બામિધા માવના ચઆ્ાન્યા તર્મોનીજતમેત ત । 
્ામિણા શ્રીતતાં ચાતિ કવ્યાર્થાજજલી તતઃ ॥ 


આસ. ભાતે કાવ્ય જશ 


મામનામાય્ય છ્યોડવિ મ્રંગારાર્મિળોસિ ચત | 
તરરેમીસતસ્વેળ થયાવ્યતે સિકિમાસર: ॥ 

અભિનવગુમ કહે છે કે, બાવન શખ્દતે। અર્થ નને ભાવિક 
“દારા ચવણાત્મક રસ-ર્સંભાગ એવો કરવામાં આવે તો તે સ્વીકારી 
વાકય, અર્થાત્‌ ફાવ્યાર્થ અથવા નાટયાથે પાઠેક અથવા દર્શકના ચિત્તમાં 
'વિજ્તાપિત થઈને રસરૂપે અનુભવાય છે, એટલે। જ જે ભાવનાને! અર્થ 
"હોય, તો તેએ તે સ્ત્રીકારવાને તેયાર છે. ક 

સવેટ્નારત્રય્ચંમ્યવરલવિષિમોચર: । 
ભાશ્યાટ્નાસ્માનુમનો ₹૧ઃ જાય્માથ ૩શ્યકે ॥ 

આ પ્રસગે પોતાનો મત સમશનવતાં અભિનવગુમ કહે છે ૩, 
કાબ્યાત્મક શખ્દમાંથી કાવ્યજ્ઞના ચિત્તમાં કાવ્યાર્થથી અતિરિકત નવું 
'કેઈકે પ્રગટ ચાય છે, કાભ્યના ઢાખ્દાયેનો ખાધ થયા પછી એવો એક 
માનસ સાક્ષાત્કાર થાય છે જેતે લીધે વષત વિષયના દેશડાલાદિ 
'વિશેષ-વિશેષ સબંધે તિરોહિત થઈ જય છે અને એક સાધારયુ 
પ્રતીતિ જન્મે છે. શ્રાકુતલ નાટકને! રજા દુશ્ય'ત ન્તયારે અશ્વારૂઢ 
થઈને શરથી વીંધી નાખવાતે માટે હરષણુતી પૂડઠે પડે છે અતે તે 
હરણુ ન્યારે મતોહર મ્રીવાભંગીથી દોડતાં ૨સ્તા પ્રત્યે ૬રી ફરીને 
નેઈને “ આ ખાણુ પડયું? એ બીકે પાઠલા ખે પગો શરીરના 
આગલા ભાગ તરફ સ'કેોચી દઈને ભયના કંપથી હાંફતું હાંક્તું અને 
ખુલ્લા થઈ થયેલા મોંમાંથી અરછું ચાવેલું ધાસ રસ્તામાં વેરડું વેરછું 
આકાશ્ન માર્ગે લગભગ ઊડતું હોય એમ છલંગોા મારવું દોડે છે, ત્યારે 
તે શ્લોક વાંચીને વાચકના ચિત્તમાં તે તે દેશ્રકાલાવચ્ઠિન્ન તે મૃગ 
“અથવા તેને ભય પમાડનાર રાજ અથવા કોઈ પણુ વિશેષ નાતનેદ 
'વિશેષ-ભ્યક્તિમત ભય ઉદય પામતો નથી. કોઈ પણુ વિશેષ વ્યક્તિમત 
“ભય ઉત્પન્ન થતો હોત તો તેતી સાથે વ્યક્તિમત દુઃગોદેગાદિ પહ 
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ઉત્પન્ન થાત; પરતુ વ્યક્તિગત ભરાવે ઉત્પન્ન ન યતાં કેવળમાત્ર ભય 
લાધારણુ-રૂપે નિર્મલ ભાવ રૂપે ઉપસ્યાપિત થવાથી, તે ખીજા ભ્રાવતીઃ 
*-સાથે મિશ્રિત થઈને કલુષિત યતો નથી. એટલા મટે કાબ્યાર્યના__ 
અનુભવદ્દારા જે ભયાદિ ભાવ ઉપસ્થાપિત ચાય છે, તે કેઈ પણુ. 
રહા, કાળ કે વ્યક્તિ વિશેષની સાથે નેડાયલે નથી હોતે. એટલા 
માટે જ તેવા ભય-ભ્રાવમાં જે વિશુદ્ઠ ભયભાવ ઉપસ્થિત થાય છે, 
તે બીક્ન વ્યક્તિગત લયભાવથી તદન જુર હોય છે. તે ભયભાવથી 
આત્મા અભિવિકત થાય તો! પણુ વ્યકિતમત ભયભાવમાં જે બધા 
બન પ્રકારના ઉદ્દેગ ભળેલા હેય છે તે તેમાં હેતા નથી. તથાવિષે 
જિ મચે નાત્યન્તમાત્તા તિરસ્જ્તો ન વિક્ષેષત ૩૪િસ્િતઃ ! ભિંન્નભિન્ન 
વ્યકિતગ ભાવોની સાથે અસ'બદ્ધ ભાવે પ્રતીત થાય છે એટલા માટે આ 
'છપસ્થાપિત ભયાદિ ભાવને સ'કુચિત કે ક્ષુદ્ર ન કહી રાકાય. દૂરથી 
કયારે આપણે અગિનું અનુમાન કરીએ છીએ ત્યારે તે ધુમાડો પણુ 
કોઈ વિશેષ ધુમાડે હોતો નથી, તે અસિ પણુ કોઈ વિરેષ અમિ હોતો 
નથી; પરતુ ધૂમ-સાધારણુ ઉપરથી જ અસિ-સાધારણુનું અતુમાન 
કરીએ છીએ. ધૂમ-સાધારણુની સાથે જ અમિ-સાધારણુતી વ્યાષતિ 
જોય છે, કેઈ પણુ વિશેષ ધૂમતી સાથે અસિતી કશી વ્યાપ્તિ નથી. તે જ 
ગ્રમાશ્‌ ભયબ્ય જક અંગભમી -સાધારણુ ઉપરથી ભયસાધારણુને। અનુભવ 
છપસ્થિત થાય છે. નટ-શરીરતી અંગભંગી ઉપરથી તેવે! ભયાદિ ભાવ 
૬સકના ચિત્તમાં જ્યારે સાક્ષાત્ફૃત સ્વ સ્વભાવમાં ઉપસ્યાપિત થાયઃ 
છે, ત્યારે કાવ્યમાં લખેલા દેશકાળ અને તદ્દધર્મિત નાયકનાયિકાદિ: 
[શેપ પરસપર સખદ્દ હોવાતે લીધે એકી સાથે ભયાદિ ભાવ તેના 
તનિવિશેષ સાધારણુ સ્વભાવે પ્રગટ થાય છે. વાસ્તવ જગતતી ઘટતા- 
વત્વિમાં જે સબંધે પરસ્પરની સાથે નિયત ભાવે અનુસ્યૂત રહેલા છે, 
રેમ ના થોડા સ'બંધે ખસી જવાનું હોય તો બધાજ સબંધે 
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અસી' જવું પડે છે. એટલા માટે વાસ્તવ જગતના દેશ્ઞકાળ અતે 
નાયકાદિ મનમાંથી તિરે।હિત થતાં તેતી સાથોસાથ તેતા સ'બંધના 
બધા વિશેષ સ્વભાવ જ ત્રિહિત થઈ ય છે, શરતે તેતે પરિણામે 
ચિત્તમાં ઉપસ્થાપિત ભયાદિ ભાવની સાધારણુતા નનગી ઊર્ડે છે. 
ગટલા માટે જ કાવ્યત્ત બ્યક્તિમાત્રમાં જ ભયાદિ જે સમસ્ત ભાવો 
કાબ્યાર્થમાંથી ઉપસ્થિત ચાય છે, તે એક તની સર્વસાધારણુ પ્રતીતિ 
હોય છે. આપણા બધાતા ચિત્તમાં જ પ્રસુમ્ત ભાવે અનાદિકાળથી 
નાનાવિષ ભોમાનુભૂતિ અને ભોગની આકાંક્ષા વિધ્રમાન રહેલી છે. 
સાધારણીકૃત ભયાદિભ્ાવ ચિત્તમાં ઉપસ્થાપિત થતાં અનાદિકાલ-સંચિત 
જાઈને કોઈ ભોગવાસનાની સાથે જે પરિચય ચાય છે તેતે પરિણામે 
જ તે સાધારણીકૂત ભયાદિભાવ રસરૃપે પરિપુદ્ટ થાય છે, મલળ્વ સર્ય- 
શામાઝિજાનામેજયનલૈવ પ્રતિવત્તેઃ ઘુતરાં ₹તજદેવોષાય યર્વેવામનારિવાનના- 
સિત્રોકતતચેતતાં વાલનાસવારાત 1 એટલે આપણે જેઈએ છીએ * :- 
સાધારણીકરણુ ખે પ્રકારનાં છે; એક તરકફ્‌ કાવ્ય કે નાટય-વણિત 
વસ્તુ પોતાતે। દેશકાલાદિ વિશેષ સ્વભાવ છોડી દઈને એક સાધારષુ 
સ્વભાવે વાચક કે દર્શકના ચિત્તમાં ઉપસ્થાપિત થાય છે; બીજી તરફ 
એ સાધારણુ સ્વભાવનું સ્વરૂપ કાબ્યજ્ત વ્યક્તિમાત્રના ચિત્તમાં એક જબ 
રૂપે પ્રગટ થાય છે. અર્થાત્‌ ભિન્નભિન્ન કાવ્યજ્ઞના ચિત્તમાં એ સાધા- 
ર્શીકૃત સ્વભ્નાવ ભિન્નભિન્ન ભાવે પ્રગટ ચતો નથી; પરતુ કેવળ 
માત્ર એ સાધારણીકૃત સ્વભાવ ચિત્તમાં પ્રગટ યાય એટલાથી રસ- 
સભોગ સ'ભવિત ખનતેો નથી. પ્રત્યેકના ચિત્તમાં જ અનાદિકાલથી 
સ'ચિત નાનાવિધ ભેોગાતુભૂતિ અને તનજન્ય ભોમાકાંક્ષા, ભોગકોતુક- 
સુતપ્રાય જાવે અધનિમગ્ન થઈતે રહેલાં હોય છે, સાધારણીકૃત સ્વ- 
શવ ન્યારે ચિત્તમાં ઉપસ્થાપિત થાય છે ત્યારે તેની સાથે આ 
અર્ધનિમગ્ત કેને કોઈ વાસનાને! અંતરતે પરિચય ચાય છે. તેને 
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પરિણામે રસસભેગ પરિપુષ્ટ ભાવે પ્રગટ થાય છે. સાધારણીકૃત રૂપ 
સર્વ હૃદયમાં એક હોવા હતાં પણુ ભિન્નભિન્ન ભક્તિતી જમ્રત 
તાસનાની ભિન્નતાતે કારણે પરિચયમાં ભિન્નતા હેવી સ'ભવિત ખને 
છે. સાધારણીકૃત ભયાદિ ભાવની સાથે હુંદયમાં રહેલી પ્રસુમપ્રાય 
વાસનાના પરિચયથી જે ચેતના ઉદ્બાધિત ચાય છે તેતી સાથે 
દેશકાલાદિ-સંવલિત ભ્યક્તિગત સ્વાર્થ અને વ્યક્તિગત સુખદુઃખાદિ 
નેડાયેલાં હોતાં નથી. એટલા માટે તે ચેતનાનો ઉદ્ખોધ ખાધાવિહીત 
હોય છે. એ બાધાવિહોન ચેતનેદ્ખોધનું નામ ચમત્કાર અને તેના 
ડ્વારા જગેલા ક'પપુલકાદિ શ્રારીર વિકારને પણુ ચમત્કાર કહે છે. 

ચમત્કાર શખ્દ ધણે ઠેકાણે એની સાથે રહેલા અલે।કિક 
આહ્‌લાદતે। પણુ ખોધ કરાવે છે. એટલે આપણે ન્નેઈએ છીએ કે 
ચમત્કાર શબ્દના ત્રણુ અર્થ છે. એક પ્રસુસત વાસનાની સાથે સાધા- 
રણીકરણુના મિલન અથવા પરિચયજનિત એક વિશ્ચિદ્ ચેતતોદ્ખોધ 
અથવા ત€13€10 ત્રદદ(પતૈ€ ૦ 1130 1111. બોને અથ તેનાથી * 
જન્મેલો આહલાદ. ત્રીજે અર્થ તેનાથી જન્મેલાં શ્રારીર પુલકાદિ. વળી 
જે માનસિક જૃત્તિ દ્દારા આ વિશેષ ચિદ્ગત ભાવને ભોગવી શકાય છે 
તેને પણુ ચમત્કાર કહેવામાં આવે છે--સતા ત્ર થવિજ્વા વંવિત્‌ ચમટ%ર$ 
તઝ્ગોડવિ જંવઘુષજોછુજારિવિજારથમરારઃ | તથા દિ વ અ ભતૃસિવ્યતિરેજેળ 
બારિછીન્નમોમાવેશ ર્ત્યુસ્ચયતે | મુદ્નાનલ્થ ગવત મોનાત્મદ્વંટાતિઇલ તતઃ- 
સરળ સતત્યર રતિ । 

આ ચેતનેદ્‌ખોધતું મતેશભૃત્તિરૂ્પે અથવા [23)010010ઠાં૦2119 
સ્વરૂપ કેવું છે તે વિશે અભિનવગુપ્ર કશું સ્પષ્ટ રીતે કહેવાને ઇચ્છતા 
નથી, તેએ કહે છે કે એતે સાક્ષાત્કાર કરી શકાય, અથવા નિશ્ચ- 

. યાત્મિકાજૃત્તિ કહી શકાય, અથવા સંકલ્પ કે સ્મૃતિ કહી શકાય, 
અયવા -માત્ર સ્ફર્તિ કઠી શકાય, અથવા પ્રતિભા-માત્ર કઠી શકાય-- 


ગણ અને કાવ્ય ૨૬૫૦ 


સ ચ સાક્ષાત્જારદ્તમાવો મનશાપ્યથવાયો મા સંજત્વો વા સ્મૃસિર્વા- 
'સથાત્વેન સ્જીરસષસ્તુ...બવિલુ જ્રતિમાનાપરયર્યાયતાક્ષાસ્જારસ્યમાવેયમ્‌ । 

અર્થાત્‌ એને વિશે એટલું કહી શ્રકાય કે એ એક સ્ફર્તિ 
અથવા પ્રતિભા છે. એ કઈ રીતે આવી તે સમજતું નથી--પરંતુ 
ચિત્તમાં એ એકાએક પ્રગટ થઈ છે એ રીતે એને સમજી શકાય છે. 
એનું સ્વરૂપ કહેવું હોય તો દેશકાલની સાથે જેડાઈતે એ પ્રગટ ચાય 
છે એટલા માટે એને લૌકિક પણુ કહી ન શ્ઞકાય, મિથ્યા પણુ કહી 
ન શ્રકાય, અનિર્વાચ્ય પણુ કહી ન શકાય, લોકિકતુલ્ય પણુ કહી ન 
શકાય, અથવા આરેપિત-લોકિક-સ્વભ્નાવ પણુ કહી ન ક્ષકાય. 

અલિનવગુપ્ત કહે છે કે, સાધારણુ .લેોકિક પ્રતીતિથી જે બધા 
ભાવે ઉત્પન્ન થાય છે તે નાના પ્રકારનાં વિધ્તો દ્દારા એવા વિધ્નિત 
ચાય છે કે, તેને લીધે એ બધા ભાવો સ્વચ્છન્દભાવે પોતાને પ્રગટ 
કૅરી શ્રકતા નથી. કાવ્ય અતે નાટ દ્વારા જે રીતે ભાવ ઉત્પન્ત થાય 
છે, તેમાં આ ખધાં વિધ્તો હોઈ શકતાં નથી. વિના બાધાએ વિના 
વિધ્લે અંતગત વાસનાત્મક રસ જ્યારે હુદયતે તરખે!ળ કરી નાખે છે 
“ત્યારે જ તે રસને! ચમત્કાર ઉત્પન્ન કરે છે. વસ્તુત્તાન વખતે જે 
વંસ્તુ સંબંધે જ્ઞાન થાય છે, તેતી સત્તા જ્ઞાનને અતિકમીતે ખાલ્યવસ્તુ 
રૂપે અથવા વિષ્યસ્વરૂપે રહે છે, તેતે તાનમાં સમાવી શકાતી નથી. 
આંખ વડે સામે જે ઝાડને જઈએ છીએ તેતું રૂપ જ કેવળ આંખ 
વડે ત્રહણુ કરીએ છીએ--પરતુ તે રૂપમય રૂપે જેતે ન્નેઈએ છોએ 
તે ઝાડ તો તે રૂપે જ ખહાર ઊભું હોય છે. રૂપતી ખહાર તેનું જે 
સ્વરૂપ રહેલું છે, તેને રૂપઠ્દારા નત પકડી શકાય. અને ૭તાં જે બહારની 
સાથે એ જ્ઞાન જડાયેલું છે, તે ખહારની સાથે આપણુ! પરિચય નથી. 
બહારની સાથે જડાયેલું હોવાતે કારણે બહારતે ન પામીએ તો ચાક્ષુષ 
પ્રત્યક્ષ દ્રારા જે રૂપતે પામી શકાય છે તેતે પગુ સંપૂણુરૂપે પામી 


જ૧૬ હાબ્યાત્રિચારૂ 


ક્ાકાતું નથી. એટલા માટે ચાક્ષુષ અયવા ખૌજી જાતના પ્રત્યક્ષ 
અનુભવ દારા જે જાન આપણે મેળવીએ છીએ તેવું પૂણે'સ્વરૂપઃ 
આપણી આગળ સ્ફુરિત થઈ શ્ઞકતું નથી. એ રીતે આપણુ। અંતર્ગત 
વ્યક્તિગત બોધ અથવા સુખદુઃખાદિરૂપે જે પ્રગટ થાય છે, તેની 
સાથે પણુ આપણું વ્યક્તિસ્વરૂપ એક અજ્ઞાત વિષયરૂપે જડાયેલું રહેઃ 
છે અને આપણે વ્યક્તિગત પુરૃષ તેની સાથે સંબંધ રાખનાર સુખ-- 
દુઃ ખાદિથી ખહાર રહે છે, એટલા માટે તે પુગ્ષ વ્યક્તિ સંબંધે જ્ઞાનના 
અભાવને કારણે સુખદુઃખાદિતું યથાયે સ્વરૂપ પણુ પૂર્ણુ ભાવે પ્રગટ યઈ 
સકતું નથી. સાધારણુ પ્રત્યક્ષ સ્ાન-માત્ર જ વિષયરૂપે બીજા કશ્ઞાકની, 
અપેક્ષા રાખે છે. તે અપેક્ષા પૂરી ન શકાય તો કેવલમાત્ર સાનમાં જ સાન 
રહી ન શ્રકે. પોતાની અંદર જ પોતે વિશ્રામ પામતું નથી એટલે તે. 
નિરતર સેકડો સંબંધો વાટે પોતાને પ્રગટ કરવા સર્વદા ઉન્સુખ ખની 
રહે છે, એથી સાધારણુ પ્રત્યક્ષ જ્ઞાન હમેશાં પરાપેક્ષિક બની રહે. 
છે. તેના પોતાનામાં કેોઈપણુ પ્રકારની સમગ્રતા કરે પરિસમાખિઃ 
નથી. એ પરાપેક્તિતા જ જેમ ખડ ભાવે નાનાવિધ સંપર્કો મારફતે 
તેને પ્રાકટય-બહુક્ર બનાવી શકે છે, તેમ ખીજી તરફથી અખંડરૂપે 
અથવા પોતામાં પોતાતી પરિસમાપિરૂપે (15 દ્05૦1પ૯ 1૦1211): 
તેતે પ્રગટ કરી શકતી નથી. સાધારણુ સાનની નિયત પરાપેક્ષિતા 
તેની અખેડ પરિસમાપ્ત પ્રતીતિમાં ખાધા નાખે છે અતે અખંડ 
સ્વપ્રાકટયના સ્કુરણુમાં વિધ્નરૂપ બનો રહે છે. એતે અભિનવગુપ્તે' 
સ્વગતત્વ અને પરગતત્વ-રૂપ વિધ્ન કહ્યું છે. અર્થાત્‌ સાધારણુ સાન 
'દકાઈપણુ આશ્રય વગર પણુ પોતાને પ્રગટ કરી શકતું નથી અતે તે આશ્રય 
આપણા જ્ઞાનની બહાર રહેલો છે એટલે અતે તેતું સ્વરૂપ આપણુને 
અગ્તાત છે તેથી તે આશ્રયતું સ્વરૂપ કેવું છે તે જ આપણે નનણુતા 
ન્નુથી અને એટલે કયા આશ્રયને અવલખીને- જ્ઞાન પ્રગટ થઈ શકે છે” 


ચસ આંખે કાવ્ય ' ૧૧૯૪ 
તૈ પયુ આપણે નકી કરી શકતા નથી એથી નિષિખ્ટિરૂપે 
તેવા પ્રત્યક્ષાદિ સાનને ફયાંમ નિબહ્દ અથવા પરિસમાપ તરીક 
સમજ શકતા નથી. 

સવેશતલમાવચતાનસંવેશે સંવિટ વિનિવેશચિતુસેવ 1 ન શવતોતિ 
સત્ર વિભ્રાસ્તિરિતિ પ્રથનો વિધ્ન: ॥ 

પહેલાં જ કહેવામાં આવ્યું છે કે કાવ્યનાટચાદિની મંપ્રતીતિ 
'વખતે તેના આશ્રયરૂપે જે પ્રતીત થાય છે, તે સ્તગત પણુ નથી 
અને પર્‌ગત પણુ નથી. અર્યાત્‌ તે દ્રષ્ટામાં પણુ નથી અને બીન્ન 
ઈમાં પણુ નથી; તે કોઈ પણુ વ્યક્તિવિશેષતે આશ્રય કરીને રહેલું 
"નથી. બક્તિનિરપેક્ષ અને ત્રિષયનિરપેક્ષભાવે તે એક સાધારણુરૂપ 
માત્ર છે. અંગ્રેજમાં કહેવું હેય તો તે 11૫341 1તૈલ્તા 
૮૦૬૯111 છે, એટલે કોઈ પણુ વિષયને અવલ'બીતે કે કેઈ પણુ 
વ્યક્તિને અવલ'બોને તે સ્કુરિત થતું નથી. તેથી કોઈ પણુ બ્યક્તિ કે 
'વસ્તુના વિશેષ સ્વરૂપની સાથે તેને કશે। સંબંધ નથી. એટલા માટે 
'તેતે કોઈ પણુ “તની પરાપેક્ષિતા પણુ નથી. તે સ્વગત પણુ નથી.” 
પરગત પણુ નથી. એટલા માટે સાધારણુ પ્રત્યક્ષાદિ સાનને પરા- 
ચેક્ષિતાને કારણે પરિસમાપ્ત-પ્રાકટયમાં જે નતનાં વિધ્તો  નડવાને 
ઉલ્લેખ કરવામાં આવ્યે! છે, તેવાં વિધ્તો કાગ્યાનુમત ચેતનેદૂખે।ધને 
નડવાની સંભાવના નથી. એ નનતના પરાપેજક્ષિનારૂપ વિધ્ન દૂર થતાં 
ચિત્તોપસ્થાપિત ચેતને[દૂબાધની સાથે હદયલીન વાસનાતે! પરિચય 
"ચવેો સહજ ખની ન્ળય છે, 

તટપતારને ટર્ચસયાદ્રો ઝો૬લાતાન્યવણ્ણુવિષયઃ । 

અર્થાત્‌ આવી રીતે સાધારણુ પ્રત્યક્ષ જગતમાં જે બધી ધટ- 
“નાએ બને છે, તે જ્યારે રેશ-કાલાદિ-ઞગંબંધ-વિચ્યુત થઈને કાબ્ય- 
કલાને પ્રતાપે એક સાધારણીકૃતરૂપે બહારના સર્વ પ્રકારના મંબંષ 


૬૧૫૮ કાબ્યવચાર 


અને અપેક્ષા વગરના સામાન્યરૂપે વાચકના ચિત્તમાં પ્રગટ ચાય છે, 
ત્યારે વ્યક્તિ, વસ્તુ અને દેશકાલાદિજિનિત પરાપેક્ષિતારૂપ વિધ્ન દૂર 
ચતાં, તેવા ચેતનોદૂમોધની સાથે અંતર્હ દયની વાસનાને પરિચય અને 
મિલન થઈને તેમાંથી જન્મતી ચમત્તિતે પ્રગટ કરી શકે છે. 
રામાયણુ વગેરેમાં સાત તાડાને વીંધવા અથવા. હનુમાને સાગર કૂદી 
જવો વગેરે જે બધી અદ્દશુત ક્રિયાઓનું વણુન આવે છે, ત્યાં પશુ 
દીધકાળનો પ્રસિદ્ધિતે કારણે તેતું અસામજસ્ય અને અસંભાવ્યતા 
સંબંધે આપણા ચિત્તમાં કોઈપણુ સદેઠ જાગતો નથી. પર'તુ ચિર'તન 
પ્રસિદ્ધિતે કારણે રામાયણાદિમાં વર્ણુવેલી ધટનાઓને સુપરિચિત 
ધટનાએ તરીકે માની લઈ રામાદિ વિશેષ નાયકની વિશેષ ચરિતા- 
વલિને પણુ તે તે નાયકગત વિશેષ સ્વભ્નાવ નિર્પેક્ષભાવે સાધારણી- 
કુતરૂપે શ્રહણુ કરી શકીએ છીએ. 

કાઈ વ્યકિત જ્યારે તેની પોતાની કેઈ વાસ્તવિક ઘટના સંબંધે 
જાઈ અર્ચપ્રાપ્તિ, આત્મીયવિચોગ અથવા કાંતામંયોગ વગેરેને કારણે 
સુખદુઃખાદિ અનુભવે છે, ત્યારે તે અનુભવની સાથે સાથે તેના મનમાં 
નાનાવિધ આકાંક્ષા પણુ જડાયેલી હેય છે. જે સુખ તેને મળ્યું છે 
અથવા તેણે ભોગવ્યું છે તે દૂર ચાલ્યું ન જાય, નાશ ન પામે, જે 
દુ:ખ તે અનુભવે છે તે જલદી દૂર થઈ નનય, વગેરે નાના પ્રકારની 
ગ્માકાંક્ષા અને ઇચછા આવીને ભળી જઈને તેના સુખદુઃખાદિના 
ભાગના ભોગસ્વરૂપભાવતે કલુષિત કેરી મૂકે છે. સાધારણુ વાસ્તવ 
જીવનમાં સુખદુઃખાદિના ભોગ વખતે આવી નનતનાઃ વિવિધ લાવેનું 
સંમિશ્રણુ આવી રીતે નિરવચ્ચિન્ન ભોગમાં વિક્ન. ઉપનવે છે. 

દ્વેવમતાશ લુસયુ: લલવિરામ્‌ બાશ્ારે ચથાસંમવે તરવમમમોલ્તયા 
કથી તદવરિરક્ષાવ્યમ્તતયા વા તાગ્દ્વચયા વા તતતતતપ્રશિહ્યાવચિષયા વા 
તવ્મોવનેચછયા વા વ્રજારાન્તરેળ વા વંવેર્નાન્તરલસુટ્રત છ્ય પરતો વિધ. 
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ફાબ્યરસના અનુભવ વખતે આવી જાતની ભિન્તભિન્ન ભાવન 
પરપરા આવીતે કાવ્યરસાસ્વાદમાં પ્રતિકૂળતા કરી શ્રકતી નથી. 
કાગ્યોપસ્યાપિત ચેતને(દ્ભવથી જે રસ અનુભવાય છે તે કોઈ બ્યક્તિ 
વિશેષતી વાસ્તવ ધટના સાથે જડાયેલે। હોતે નથી અને તેથી વાસ્તવ 
ધટનામાં જે બધી અવાંતર ચિતા કે આકાંક્ષા વગેરે કો છે તે 
કાજ્યરસમાં હોતી નથી. 

જ્યારે ખી'ન કોઈ પુર્ષનાં સુખદુ:ખાદિ ન્નણુવામાં આવે છે 
ત્યારે તેમાં પણુ તે પુરુષતી સાથે દ્રરા-પુરૃષતા સંબંધ પ્રમાણે નાના 
પ્રકારના ભાવ મનમાં ઉદય પામી શકે છે. તે પુરૂષ જે મિત્ર હેય, 
તા તેનું દુઃખ નણુવામાં આવતાં હદયમાં તેના પ્રતિકારતી ઇચ્છા 
ઉત્પન્ન થઈ શાકે, તે વ્યક્તિ ને શતુ હોય તો તેને હજ વધારે દુઃખ 
પડે એવી કામના ઊપજ શકે. આ નાતના ખધા જ ભ્રાવો નિર 
વશ્છન્ન રસપ્રવાહમાં વિધ્રરૂપ હોય છે. એટલા માટે જ એવી નાતના 
ભાવોદખાધને રસપ્રતીતિ કહી ન શકાય. રસપ્રતીતિથી ચિત્તમાં જે 
આહદ્લાદ પ્રગટ થાય છે, તે વાસ્તવિક રીતે તે અનુભવિતાની અથવા 
વ્યકિતની વ્યક્તિગત કેઈ શિતાની સાથે સંકળાયેલો હેતો નથી. 
વાસ્તવિક ધટતાની સાથે જે ખધાં સુખદુઃખ વ્યક્તિગત ભાવે અતુ- 
ભવાય છે, તેને સ્વભાવ જ એ હેય છે કે, તે તે પ્રમંગે માણુસો 
પોતપોતાનાં સુખદુઃખથી પોતે કેવાં વૅચિત ચયાં અથવા ઉપચિત 
થયાં, એ વિશે જ એવાં તત્પર બતી નય છે કે, ઉદ્ષુદ્દ સુખ- 
દુઃખાદિતે તેતે પોતાતેરૂપે અનુભવવાતે। તેમતે અવકાશ જ મળતો 
નથી. જ્યારે જાઈ માણુસને પુત્રવિયાગ થાય છે ત્યારે તે 
પોતાતે એવી રીતે વંચિત અને દીન માને છે ક્રે, તે મતન-જનિત 
શોક્રોચ્ફોસતો તે ઉપભોગ કરી શકતો! નથી. તેના પોતાના અભ્ાવનું 
ભ્રાન અથવા ક્ષતિ અથવા મોહ આવીને તે શેકના ભ્રાનતે એવી 
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.રીતે હાંકી દે છે ક તે કેમે કર્યો તેને તેના રસસ્વરૂપે અનુભવી 
શકતો નથી. 

મિગણુસારિનિવણીદતવ જથં વલ્તન્સરે ઘવિષ વિષામચેત્‌ ? 

પર'છુ કાભ્યકળાદારા સાધારણીફૃતરૂપે જે ચેતનોદ્ખોધ થાય 
છે, તેમાં કોઈ પણુ વ્યક્તિગત સ્વાર્યસંબંધ હોતે! નથી એટલે તેમાંથી 
પ્રતિફૂલિત થતી રસસામત્રો અનાયાસે અનુભવી શ્રકાય છે. પ્રત્યક્ષતઃ 
પોતાનાં તરીકે જે બધાં સુખદુઃખાદિ અતુભવાય છે, તેના અનુભવ 
વખતે જે બધી ખાધા અને વિધ્નો ઉત્પન્ન થઈ શકે છે, તેનો ક ઈકે 
ખ્યાલ આપવામાં આવ્યા છે. ખીનનના અનુભવ વાણીઠ્દારા પ્રગટ 
કરવા જતાં તેમાં સુખ્ય વિધ્ધ એ આવે છે કે, વાણીદ્દારા અંતરતુભૂત 
સુખદુઃ “ખાદિનું યથાર્ય સ્વરૂપ પ્રગટ કરી શકાતું નથી. અતુમાનદ્દારા 
પશુ તે સમજવું સંભવિત હોતું નથો. કાંરયુ એ બંનેમાંથી કોઈ 
[પણુ મારફતે કોઈ પણુ અનુભૂત ભાવ સ્પદેરૂપે અભિવ્યક્ત થઈ શકતો 
નથી. પરતુ નાટયાદિમાં શખ્દ અને અતુમાદિ સિવાયના પ્રત્યક્ષતુલ્ય 
એક વ્યાપારદ્દારા અનુભૂત ભાવ વ્યજિત થાય છે. એટલા મારે 
ખીજાતે ભાવ નાટયાદિમાં જે રીતે અભિવ્યકત યઈ શકે છે, તેવે 
કેવળમાત્ર વાણીદ્દારા કે અનુમાનદ્દારા થઈ શકતે! નયી. 

આપણુ સાંસારિક બધી ન્નતના જ ભોગો કેઈ ને કેઈ 
પ્રકારે દુઃખજનક હેય છે. આપણે કેઈ વાસ્તવવિષ્યના સંયોગથી, 
સ્મીસંનિકર્ષથી અથવા પુત્રાદિના જન્મયો અથવા અર્થાદિની પ્રાપ્તિયી 
જે આનંદ પામીએ છીએ, તે આનંદ હમેશાં બહિસુખી અને અપ- 
રાપેક્ષી હોય છે. તે આનંદતો વિષય પ્રધાન હેય છે, આનંદ ગોથુ 
હેય છે. કારણુ તે વિષયના પરિવર્તનથી અથવા નિરોધથી આનંદ 
પણુ પરિવર્તેન કે નિરોધ પામે છે. એટલા માટે આનંદનું કે ભોગનું 
કશું સ્વાતતર્ય નથી હોતું, પ્રાધાન્ય નથી હોવું. શ્રાસ્રકારોએ કહું છે 
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૧ અન્યાધીનત્વ એ જ દુઃખ અતે સ્વસમાપ્તતા એજ સુખ, 
-ચાંચલ્ય જ દુઃખનું કારણુ છે--એટલા માટે રનેશૃત્તિ દુઃખાત્મક છે 
ગેવું સાંખ્યમતમાં વર્ણુવેલું છે. એટલા માટે વાસ્તવ જગતના સમસ્ત 
-સુખભોગમાં દુઃખ સ્પંદિત થયા કરે છે. કારણુ બધી વાસ્તવ ઘટનામાં 
આપણો સમસ્ત સુખસંભેગ ખાલ્મરધટનાને આશ્રયે તેતે અવલંબીને 
તાને પ્રમટ કરતે હોય છે. પ્રત્યેક બાલા ઘટના ખીજ એક ઘટના 
“ઉપર આધાર રાખે છે, તે ખીજ વળી ખીજ એક ઉપર--એ પ્રમાણે 
નિર'તર અવિચ્ઠિન્નસૂત્રથી ધટનાઓમાં પરસ્પરાપેક્ષિત્ત અનુસ્યૃત 
ચાલ્યા ફરે છે. આપણા સમસ્ત સુખસંભોગ તેની સાથે સંકળાયેલા 
રહેલા છે. એટલા માટે તેવો કેઈ પષુ સુખમંભોગ સ્વપ્રધાન થઈ ને 
સમાપ્તભાવે આત્મપરિચય આપી શકતો નથી. 

પરતુ કાભ્યમાં અતે નાટયમાં જે રસ વાચક અને દરક 
અનુભવે છે તેની સાથે ખાલ્મ ધરાનાતે કશે। સંપર્ક નથી. પ્રત્યેકમાં જ 
કેટલાય સ્થાયી ભાવ અથવા 1131110110૯ તૈ૦10112131 ૯1૧1૦૬1૦015 
ત્રચ્છશ ભાવે રહેલા છે. ફાવ્ય અથવા નાટયદ્દારા જે વિશેષ એક 
ચેતનોદૂભવ કે ત્રટ€!1૯૬ાંત તદદ(ણતંટ યાવ છે, તેની જ અનુપ્રેરણા।થો 
આપણા અંતરમાં રહેલો કોઈ સ્થાયી ભાવ નયારે ઉકેક પામે છે 
ત્યારે આપણે જે રસસંભેગ કરીએ છીએ તે ખાદ્ય વિષયતી સાથે 
જડાયેલે હોતો નથી અતે પરાપેક્ષી હોતો નથી, તેૈયો તે આનંદમાં 
“કેઈ પણુ દુઃખ જડાયેલું હોઈ શકતું નથી. એટલા માટે નાટયરસાસ્વાદ 
વખતે આપણું [યત્ત આપણા અંતરના ભાવમાં જ સદા પ્રધાનભ્રાવે 
નિમસ રહે છે, કેઈ બાલમ વસ્તુની અપેક્ષા રાખતું નયી. એટલા 
"સાટે જ તેમાં સર્વદા આનંદ અનુભવાઈ શકે છે. વ્વભિચારી ભાવો 
પણુ પોત પોતાની વિશ્િષ્ઠતા પ્રમાણે સ્થાયી ભાવાતી સાથે સંસ્કારરૂષે 
'જડાયેલા હોય છે. બધા માણુસે।માં જ સ્યાયી ભાવે સર્વદા ચિત્તના 
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અભ્યંતરમાં સુપ્તપ્રાય ખતીને રહેલા હોય છે. વિશ્િષજુ ઉઠ્ખોધક 
સેતનાસામત્રી ૬1૨ તે ઉદૂઞુ્ થતાં તેની સાથે સાથે વ્યભિચારી 
શજ્ઞાવા પણુ ઉદ્ણુદ્ધ ચઈ જાય છે. આ સંપૂણું ભાવે આંતર-કારણુ- 
જનિત હોવાને લીધે કોઈ ખાલ વરતુતી સાથે એતે બંધન હોવું 
નથી. એટલા માટે એ એકાંતભાવે ખાલ્રનિરપેક્ષ અને સ્વપ્રધાન હોય 
છે. બધા જ વ્યભિચારી ભ્રાવો સ્થાયી ભાવની સાથે અન્વિત અને 
સ્થાયી ભાવદ્ારા જ પ્રવતિત હોય છે. એટલા માટે નાટયાદિમાં જે 
જે વ્યભિચારી ભાવ અને રસ ઉદ્છુદ્દ થાય છે તે ખધા જ અંતઃ- 
સાસગ્રો-જનિત અને ખાલ્ર વસ્તુનિરપેક્ષ હોય છે. ખાલ્મ વસ્તુતી 
સાથે જડાયેલાં હોય છે એટલે વાસ્તવ જગતનાં ભયાદિ ભિન્નભિભ્ 
ભાવે સર્વત્ર આનંદથી અતુસ્ચૂત હોતાં નથી. પરતુ બાલનિરપેક્ષભાને 
પ્રગટ યાય છે, એટલા માટે નાટય અને કાવ્યમાં પ્રસ્તાવિત ખધા જ 
જ્નાવો આનંદમાં પર્યવસાન પામે છે. 

શેકુક વગેરે જે કહે છે કે, આપણુા। અંતરમાં રહેલો સ્થાયી 
ભાવ વિભાવાદિદ્ારા ઉત્તાજત થઈને રસરૂપે પરિણુત થાય છે, તે 
રવીકારી શકાય એમ નથો, કારણુ, લોકિક ભયાદિમાં પણુ સ્થાયી 
ભાવ જ ઉદ્દેક પામીને ભયરૂપે પોતાને પ્રગટ કરે છે--એની ના પાડી 
ગ્રકાય એમ નથી. કારણુ, જને કાબ્યનાટયમાંના વિભ્ાવાદિ વડે સ્થાયી 
ભાવ ઉદ્રેક પામી શ્રકે, તો વાસ્તવ વિભાવાદિ દ।[૨। સ્થાયી ઉદ્દેક ન 
શામે એમ ઢહી ન શકાય. તો પછી વાસ્તવ ભયાદિના અનુભવને 
પષ્યુ રસ કહેવો! પડે. પરતુ કોઈ શેકાર્ત બનતાં કોઈ એમ નથી 
કહેતું કે શેકાર્ત વ્યક્તિમાં કરૃણુ રસના ઉદય થયો છે. રસ શ્રખ્દ 
ખાસ કરીને કાવ્યનાટયાદિ ૬1૨ પ્રયોજિત અતુજ્રવ મારે જ વપરાય 
છે. એટલે એટલું તો માનવું જ પડે છે કે કાવ્યનાટયાદિમાં સ્થાયી 
શ્ઞાવ સ્વ્ય ઉદ્રેક પામીને આસ્વાદિત થતો નથી. એટલા માટે ભ 


શસ એને કાથ્ય ૨૬૨૭ - 


'ભરતસૂત્રમાં “'વિમાવાનુમાવશ્યમિસારિયંયોનાટ્‌ (લનિષ્વત્તિ: એ વચનમાં 
સ્થાયી ભાવને ઉલ્લેખ કરવામાં આવ્યો નથી. તોપણુ ઘણે ઠેકાણે . 
એવું કહેવામાં આવે છે કે, સ્થાયી ભાવ જ રસીભૂત થયે1 છે અથવા 
“રસતામેસિ સયારિ' | એનું તાત્પર્ય એ છે કે, કાબ્ય નાટયની અનતુભૂતિમાં 
જે જાતને રસ અતુભવાય છે, તેમાં રથાયી ભાવ સહેજ જમ્રત 
થાય એ જરૂરનું છે, ઉપકારક છે. લૌકિક ભયાદિના અનુભવમાં 
સ્થાયી ભાવ જ જમ્રત થઈને ભયાદિનું અનુમાન ઉત્પન્ન 
કરે છે. પરતુ સ્થાયી ભાવતે સહેજ ઉદ્દેક ન યતો હેય તો 
કાબ્યનાટયાદિમાં વિભાવાદિને અવલંબીને રસનું જે આસ્વાદન થાય છે, * 
તેવું આસ્વાદન વિભાવાદિબ્ધિજિત ર્સપદાર્યનું યઈ શ્રકત નહિ. 
લેોકિક અનુભવમાં સ્મૃતિ કે અનતુમાનદ્દારા બીશક્નના ચિત્તતો ભાવ 
/ જ્યારે આપણે જાણીએ છીએ એમ માનીએ છીએ, ત્યારે ખીન્નના 
' ચિત્તતો તે ભાવ આપણા ચિત્તમાં અનુભવાતો નથી. કોઈ માણુસને 
ભાગતો! જેઈ ને આપણે અનુમાન કરી શકીએ 'ે, તે ભય પામ્યો છે; પરતુ". 
તેના ચિત્તમાંતા ભયતે। અનુભવ આપણુ ચિત્તમાં અનુભવી શ્ઞકાતા નયી. 
પરંતુ રસતે! આસ્વાદ અભિતેય-પુર્ષ-ગત-રૂપે પ્રતીત થવા છતાં પણુ . 
તે પાતાના ચિત્તમાં સાક્ષાત્‌ અનુભવાય છે. અહોં હદયમાં વિભાવાદિ - 
દારા જે ભાવ ઉપસ્થાપિત કરવામાં આવે છે, તેતી સાથે વાસનાત્મક 
સ્વરૂપે જે બધા સ્થાયી અને વ્યભિચારી ભ્રાવો। રહેલા છે, તે સહેજ 
ઉદ્ણુદ્ધ યાય છે અતે તેને જેરે વિભાવાદિ દારા ઉપસ્થાપિત રામા- 
દિગત રસનું આસ્વાદત થાય છે. એટલા માટે દશકના પોતાના હુદ- : 
યમાં રહેલા સ્થાયી અતે વ્યભિચારી ભાવ સહેજ ઉદ્દેક પામે છે તેથી 
ગને તે દર્શકનો હુદયસાક્ષાત્કાર કહી શકાય. વળી જેને અવરલખીને 
એ રસ પ્રગટ થાય છે, તેતી સાથે દર્શકના વાસ્તવ જીવતતે કશે 
સંબંધ હોતો નથી એટલે તે અનુભવને એકાંત ભાવે દશા કને. 


" ૨૪ કાબ્યવિચાર 


વાસ્તવ અનુભવ કહી ન શ્રકાય. અતે છતાં રામાદિગત રસને! 
અતુભવ દર્શ્કમાં અનુકરણાદિ દરા અતુભવાય છે-એમ પણુ કહી 


મ. 


ન શકાય, એ રસાતુભવમાં કોઈ પણુ “તનું અનુમાન નથી કે 


 સાદ્શ્યાદિને લીધે જન્મતું અનુકરણુ પણુ નથી. અનુમાન, ઉપમાનાદિ 


સાધારણુ વાસ્તવ જવનના કેઈ પણુ પ્રમાણુનું અવલંબન લીધા વિના 
જ કેવળ માત્ર કાબ્યકળાને પ્રતાપે હદયમાં જે ઉપસ્થયાપિત અથવા 
વ્યંજિત ચાય છે તે જ સ્થાયી ભાવાદિના સહેજ ઉન્મેષ દાર ૨સા- 
સ્વાદરૂપે પોતાને પરિચય આપે છે. આમ છતાં એ રસાસ્વાદ છેક જ 
લોકિક-વ્યાપાર-નિર્પેક્ષ પણુ નથી. કારણુ લેકપ્રસિદ્ધ વિભાવાદિ 
અલૌકિક ભાવે હદયમાં ઉપસ્થાપિત થાય છે છતાં પ્રત્યક્ષાનુમાનાદિ 


' લૌકિક પ્રક્રિયાથી એ સંપૂર્ણું ભિન્ન હોય છે. યોગીના ત્રત્યક્ષમાં યોગી 


કદાચ ખીનનના ચિત્તનાં ભયા£િ સપણ રીતે પ્રત્યક્ષ અનુભવી શકતા હશે, » 
! પરંતુ તે પ્રત્યક્ષ અનુભવ એકાંત ભાવે આસક્તિ-વિહીન હોય છે અને 


તેથી જ તેવા પ્રત્યક્ષ અનુભવમાં કશે આનંદાનુભવ હોતો નથી. વાસ્તવ 
શયાદિના અતુભવમાં માણુસનું ચિત્ત ખાલ્મવિષયની માથે એવું જડાયેલું 
રહે છે કે તેવા અનુભવ વખતે તેતું ચિત્ત એકાંત ભાવે બાલ્ય વસ્તુ- 
૬1૨1 ગઝૃહીત યઈને પરાધીન બતી જવ છે, પરંતુ કાવ્યનાટય-રસા- 
નુભવમાં બાલવસ્તુ નિરપેક્ષ ભાવે પોતાની હૃદ્યગુહામાંથી સ્વતંત્ર ભાવે 
ર્સસ'ચાર થાય છે. તેથી એ અનુભવમાં કેઈ પણુ વિધ્ય ઉપસ્થિત 
હોતું નથી. એટલા માટે વિભાવાનુભાવદ્દારા રસ ઉત્પન્ન થાય છે, એમ 
કહો ન શકાય. કારણુ કે [એમ કહીએ તે] વિભોવાદિ દર થયા પછી 
પણુ રસખોધ થઈ શકે [એમ કહેવું પડે.) અને વિભાવાદિને ર્મન્ઞાનનું 
કારણુ પણુ ન કહી શકાય. કારણુ, શસ સિદ્ધ વસ્તુ નથી જેનું વિભા 
વાદિદ્દારા અનુમાન કરી શકાય. અનેક વસ્તુ મિશ્રિત સુસ્ત્રાદુ સુગંધ 
પીણાત્‌ા આસ્ત્રાદ વખતે જેમ તેમાં આવેલી ભિભ્ભિન્ન વસ્તુઓતે 


કસ અને કાવ્ય ૧૧૫ . 


આસ્વાદ સ્વતંત્ર ભાવે લેવાતો "તથી પરંતુ તેએની સમમ્રતામાંથી 
એક રસતો આસ્વાદ મળે છે, તે પ્રમાણે વિભાવાદિદ્દારા પણુ 
રસ આસ્વાદન-યેોગ્ય ખને છે છતાં તેમનો દરેકનો બ્યક્તિમત સ્વાદ 
પૃથફૂભાવે પામી શકતો નથી. 

નાનાવિધ વેશભૂષા ધારણુ કરે છે એટલે નટ કોઈ વિશેષ ભ્યકિત 
છે એમ લાગે છે, છતાં રામ છે એમ લાગતું નથી. તે રૉમાંચાદિ- 
દ્દારા લોકિક દેશ્કાળાદિની સાથે મંબંધવિઠીન ભાવે નટગત રત્યાદિ 
ભાવ પ્રગટ કરે છે. તે રત્યાદિ ભાવમાં પોતાની વાસનાના ઉદ્ખે।ધને 
કારણે દર્શક અનુપ્રવિજ્ થાય છે. એટલા માટે દર્શ્કતા મનમાં જે 
રત્યાદિ ભાવ ઉપસ્થિત થાય છે, તે તેના વ્યક્તિગત નથી 
હ્ઠોતા, અતે વાસ્તવ કેઈ કારણુનતી સાથે પણુ તેતે સંબંધ 
હેતો નથી. વિભ્રાવાદિના વર્ણુનદ્દારા વાચક અથવા દર્શ કના 
ચિત્તમાં એક સોૉંદર્યધટિત ચિત્તવૃત્તિ ઉત્પન ચાય છે. એ 
ચિત્તવૃત્તિને વિભાવાદિને। સાધારણી ભાવ કહે છે. કારણુ એ વાસ્તવ 
ઘટનાના સાર્ભૂત અલ્લંબન ઉદ્દોપન વગેરેને ચિત્તમાં સંક્રાંત કરે છે. 
રસ કેને કહે છે એ વિષયની ચર્ચા કરતાં ભરતે કહ્યું છે,-- 
રલ રતિ ૨: ૧૨થ; ? ૩૨રયલે, બાશ્યાયત્યાત્‌ | રસનેન્દ્રિય દરા નાનાવિધ : 
મિશ્ર વસ્તુના રસતે। આસ્ત્રાદ લઈ ક્ષકાય છે અને તેથી આનંદ થાય 
છે; તે જ રીતે નાનાવિધ ભાવાભિનય ૬2 વ્યંજિત સ્થાયી ભાવનો 
કાવ્યસ રસિકો આસ્વાદ લઈ શ્રકે છે. અભનવ એવી ટીકામાં કહે છે-- 


' તેડવિ સ્થાથિન: માસ્યાટ્યન્તિ ર્તિ ગામિમુહ્યેન સારર્ેન વ્યાહ્યાતા 


કસ્મામિવ્યવટ્તા: | અર્થાત્‌ ભાવના આભમુખ્યથી રસાસ્વાદ ચાય છે. 
વાસ્તવ જગતના જ્ઞાવાનુભવની પેઠે સ્થાયી ભાવ સ્તર્ય પ્રદીપ્ત ચઈને 
“ગ્રત થતો નથી; પરતુ સ્થાયી ભ્રાવો અંતરના એકાંતમાં રહ ર૯ 
ગવી રીતે ઉદ્ભુહ્ધ થઈ ઊઠે છે કે તેની સાથે વિભાવાદિજનિતઃ - 


' શૂશ્દુ હાબ્યવિચરાર 


' સાધારણીકૃત સૉંદર્યાત્મક ચિત્તશૃત્તિના સાદશ્યથી જે સવાદ અયવા 
પરિચય થાય છે તેતે પરિણામે થિત્તભૂમિ રસસિક્ત થઈ નય છે. 
-રસને આસ્વાદનવ્યાપાર કહેવાનું તાત્પયં' એ છે કે, જિન્હેન્દ્રિયમાં 
"જેમ અસુક અમુક અવર્થામાં રસ ઉત્પન્ન થાય છે, તેમ આપણા 
આત્મા અથવા મનમાં પણુ તેવા પ્રકારને! રસ ઉત્પન્ન થાય છે. 
રસાસ્વાદ એક માનસ ન્ાપાર છે, પન્દ્રિયજ વ્યાપાર નથી. “ન રલના- 
ચ્યાયાર બાલ્યાહ્નમવિ તુ મનલ (વ | જેવ છોજે રસનાવ્યાવારાન્તરમાવો 
'શ્યત્રસિર ર્ત્યુવચાર ફટ ₹શિતઃ !' આ સ'બંધમાં ભરતે કહ્યું છે-- 
માવામિનય-વવંષ-ર્શાચિમાવાંત્તથા થુધાઃ । 
ગાસ્યાટ્યાત્તિ મનસા તલ્માજ્ઞાટયે ₹તાઃ ₹જૃતાઃ ।। 
અર્થાત્‌ વિભાવ અને અનુભવાદિતી સાથે ૬હભાવે યુક્ત રહીને 
અંતર્હંદથ અને ચેતનાજૃત્તિના પરિચયતે કારણે જ્યારે અચિતનીય 
સ્થાયી ભાવોની સાથે દર્શક અચવા વાચકની ચિત્તભૂમિ તન્મય બની 
જને એક રીતે અભિન્ન થઈ જાય છે, ત્યારે સાધાણીકરણુ દ્વારા, 
વાસ્તવવસ્તુની સાથેના સંબંધને કારણુ જે બથાં વિધ્નો ઊભાં થઈ 
શ્રક્રે છે તે વ્યાધાત પામે છે અને ખીજ ક્રેઈ પણુ ઇન્દ્રિય મારકૂત પણુ 
વિધ્ન આવી શકતું નથી. એટલા માટે ત્યારે જે સ્વાદ ઉત્પન્ન થાય 
છે તેમાં પોતાને કે પારકાને, સ્વગત કે પરગત કેઈ પણુ ભેદ રહેતો 
નથી, અને લોકિક પ્રત્યયથી અને યોગી વગેરેના પ્રત્યક્ષ અનુભવથી 
વિલક્ષણુ સુખદુઃખાદિ વિચિત્ર વાસનાની છાયા પડવાથી જે ખધી અતિ 
મતોહર સાનતધારા રસચવ ણુ રૂપે પ્રગટ થાય છે, તેતે જ રસાસ્વાદ 
ક્રહો શકાય. અર્થાત્‌ વિભાવ, અતુભાવ વગેરે જ્યારે દેશકાલાદિ- 
નિરપેક્ષભાવે કાબ્યક૩લા દાર હદયમાં બ્યંજિત થાય છે, ત્યારે તે 
ભ્ય'જના પ્રમાણે હદૂગત નાનાવિધ ગ્લાનિ, શકા, નિર્વેદ, હર્ષ વગેરે 
પૂર્વાનુભૂત ભાવસંસ્કાર વાસ્તવગત કે વિષયગત (રિટ ૦૪ ૦૪૦૦૫1૪૦) 


રસ અતે કાવ્ય ૧૫૪ 


સંબંધશૂન્ય ખતીતે ભાસે છે અતે તેની સાથે ર્સંબદ્ધભાવે સ્થાયી * 
ભાવ પણુ વાસ્તવગત અતે વિષયગત' સંબંધવિઠીન ભાવે ઉદ્મુદ્' 
“થાય છે. વાસ્તવમન સંબંધ રહેતો નથી એટલે અંતમૈત વ્વભિયારી 
અને સ્થાયી ભાવોની અભિવ્યક્તિ કેઈ પણુ પ્રકારે દરેકના ઝે 
વાચકના ચિત્તતે બહિજેમતની સાથે ખાંધતી નથી. ખબહિજેમતતી 
સાથેના સંબંધને લીધે આસ્ત્રાદતમાં જે ખધાં વિધ્તો આવી શ્રકે તે 
પણુ તેમાં હોતાં નથી. પરિણામે વાચક અથતા ૬શેકનું ચિત્ત 
દૃષિદૂ-ઉદૂમુદ્ધ વ્યભિચારી અતે સ્થાયી ભાવ દ્રારા એવી રીતે 
અભિષિકત યાય છે કે તે વખતે અંતહદયમાં ઉદ્ઞુદ્ધ વ્યભિચારી 
અતે સ્થાયી ભાવતો આભાસ પ્રતિફ્લિત થાય છે; અતે તેતી સાથે 
તદ્‌ત અભિન્ન ભાવે અતે તન્મય ભાવે પોતાને પ્રમટ કરે છે. ચિત્તના 
આવા આત્મ-પ્રાકટયને રસાસ્વાદ કહે છે. ભક માવા વિમાવવ્યમિચારિળિઃ 
થામિનમા અનુમાવા ણગેર ૬૧1 વચત ત્રાધાર્તાત્‌, તેમે: સ£4૫ર ૨ક- 
'સત્રાટ્કમેશ તન્તયીમાવાયન્તવ્રવાતુમ્‌*તમેઃ્‌સુવલંત્રાપ્તા સસિત્ત્યાઃ ₹્થાથિનઃ 
જા સતન્તાત્‌ સાધારળોમાતેત નિવિધ્રતતિરસવશાન્મનનેર્ટ્વાનવિધ્1મા- 
વનારાન્યતાલ્વાટ્યાસ્ત ૨વ૧૨વિવેક્ર્‌ત્યૃદ્ગાટ્ચતટરારવરવશાત્‌ છોકિજત્‌ 
પ્રયયાહુવાગનારિતિથતવુકાટ્‌ ચોમિતરશ્વયારગ તિવવાધ્વારસૂટત3ાવદતાર્‌ 
વિજજનાવારવુલટુઃલારિવિસિત્રવાવતાનુવેવોવતતટયગાતિશવવંવિરથ વર્ળાત્મના 
'અુળતે । 

ભરતે લખ્યું છે કે--તહ્તાત્‌ નાટવે (૧: સ્‍્જૃતાઃ 1 એતે! અયે 
કરતાં અભિનતે કહું છે કે ર્સ બધા જ નાટય હે।ય છે. રસ કેવળ 
માત્ર નાટયતે જ વિષય છે એમ નથી, એ કાબ્યતો વિષય પણુ છે. 
કાબ્યાર્થ-વિષયે જ્યારે પ્રત્યક્ષપ્રાય ભાવે કાવ્યવસ્તુ ઉપસ્થાપિત થાયે 
છે ત્યારે જ રસતે! ઉદય યાય છે. જાટયાથેવિવતે હિ પ્રત્યણ રરનેર્તોચે 
શોર્ય: । ભટટ તોતકૃત કાવ્યકોતુકમાં પણુ લખેલું છે. કે ?કાભ્યાથે 


«૬૨૮ હાગ્માલિશદજ- 


«્શટષતી પેઠે પ્રતિકૃલિત ન થાય તો તેનું આસ્વાદન ચઈ શકું 
નથી. વિભાવાદિ દારા સમ્યકૂ પ્રતિક્લિત કાવ્યાયે પ્રત્યક્ષતી પેઠે 
સ્કુટ થઈ જય છે. 

“દ્રયોરત્મત્તાપને વચ્ચે નાર્વાટ્થંમવઃ રતિ 1' 

થળોત્યરિવામોમ-પ્રોહોસયા સમ્યશવિલા: ॥ 

ઝશાનજાન્તાચન્ટ્રાયા માવા: પ્રત્યક્ષયત્‌ રજી”: | 

પહેલાં ભામહથી માંડીને વામન સુધી જે બધા આલંકારિકરોની 
નાત દું કરી ગયો, તેમણે સુખ્ત્ને કરીને ગુણુ, અલંકાર અને સોંદર્ય 
તિશ્નય્ય દારા જ કાવ્યને! રસાસ્વાદ વ્ણુંવ્યો છે. એ વાતને અનુ- 
લક્ષીતે અભિનવે કહું છે--અન્ચે લુ જાય્ચેડાવિ નાનાજજારયોટર્યાતિશયજત' 
ર્સચર્ષળમાટુ: । પર'તુ અભિનવ માને છે કે કાવ્ય એ જ નાટય છે 
અને તેથી જ નાટયમાંથી જે રીતે રસાસ્વાદ થાય છે, તે જ રીતે 
કાબ્યમાંથી પણુ ૬સસ્વાદ ચાય છે. જેમનું ચિત્ત સ્વાભાવિક રીતે જ 
નિર્મળ અતે કાવ્યરસમ્રહણુમાં ઉપયોગી હેય છે, તેએ કાવ્ય 
સાંશળતાં સાંભળતાં તેને। રસાસ્વાદ કરી શકે છે. જેએની સ્વાભાવિક 
ક્ષરક્તિ આછી હોય છે તેઓને માટે જ નાટયપ્રક્રિયા હોય છે. નાટયમાં. 
પ્રત્યક્ષ ભાવે અભિનય જ્નેયા વગર તેએ ના ચિત્તમાં રસાસ્વાદ 
અંકુરિત થઈ શકતે! નથી. વળી આ ખધા માણુસે।નાં ચિત્ત નાટય 
રસાસ્ત્રાદન કરતાં કરતાં રખેને એકાએક સાધારણુ લૌકિક અનુભવમાં 
જરિણુમે, એ ખીકે નાટયરસમાં વચમાં વચમાં વિચ્છેદ પાડવાને માટે 
શરત મુનિએ નાટયમાં ગીતવાઘાદિનતી વ્યવસ્યા કરેલી છે. એવું 
કરેવાય છે કરે બંગાળની કોઈ એક પ્રસિદ્ધ અતે પ્રાતઃરમરણીય વ્યક્તિ 
એક વખતે “નીલદર્પણુ'નો અભિનય જેતાં જતાં સાહેખાના અત્યા- 
ચારને અભિનય ન્નેઈને એવી તો ગુસ્સે થઈ ગઈ હતી કરે તેણે દર્શેકને 
સ્થાનેથી ઊઠીને સપાટ કાઢીને સ્ટેજ ઉપર નીલકર્‌ સાહેબની 


રશ. આને કાબ્ય ૫૨૨" 


ભૂમિકામાં જે વ્યક્તિ અભિનય કરતી કૃતી તેને છૂટી મારી દતી. 
અહીં એ દર્શકના ચિત્તમાં જે ભાવ થયે! હતો તે નાઢયરસ નથી, 
લોકિક ભાવની રેલ છે. કોઈ પણુ નાટયરસનું લાંબા વખત સુધી 
આસ્વાદન કરવા જતાં જેએ ખરેખર રસાસ્વાદચતુ? નથી હેતા 
તેઓના ચિત્તમાં નાટયરસ ખાધા પામોને લૌકિક બ્યકિતગત અનુભવ 
પ્રયટ થવા પામે છે-એ આશ'કાથી નાટકીય રસમાં વિચ્છેદ પાડીને 
દરકના ચિત્તતે નાટયના ઉપભોાગને ઉપયોગી બનાવવા માટે ગીતાદિ 
પ્રક્રિયાની વ્યવસ્થા કરેલો છે--શ્વમતજોધશોકારિસંવટટ્ર્યત્રચિમંચનાય 
સૌતારિ-પ્રજ્ઠિયા ૨ મુનિના વિરચિત! | નાટયમાં નટને પાત્ર કહેવામ!ં 
આવે છે. એ નટ મારકેતે પ્રગટ યતો ભાવ દર્શક ગ્રહણુ કરે છે. 
અભિનયાદિ સામગ્રોમમ ખહિદશ્યમાન નાટયવ્યાપારને નાટય ન 
કહી શકાય. પર'તુ નાટય ખર?્‌ નેતાં આંતર વસ્તુ છે, અતે અભિ- 
નયાદિ સામગ્રી વડૅ ઉપસ્થાપિત આસ્વાધમાન આન્તરવસ્તુને નાટય 
કહે છે. સ્થાયી ભાવોમાંના દરેકનો જ અસુક અમુક વિશેષ સ્વભાવ 
હોવા હતાં કાવ્ય કે નાટયદ્દારા ઉપસ્થાપિત થતાં તેઓમાંના 
ખધા જ રસાકારે આસ્વાદિત થાય છે. શેો[કમાત્રમાં જ દુઃખનું કારણુ 
નથી હોતું. કેઈ વ્યક્તિને પોતાનાં ક્ષષ અથવા ક્ષતિથી જે શે।ક યાય 
છે તેથી દુઃખ પેદા થાય છે એમાં શંકા નથી, છતાં તે ક્ષય કે ક્ષતિ 
જે કોઈ શતુતે થતાં હેય તો તેથી સુખ પેદ્દા ચાય છે અને તે નને 
શકાઈ અનણ્યા તટસ્ય માણુસને ચાય તે! તેથી સુખ પણુ થતું નથી, 
દુઃખ પણુ થતું નથી. અભિનવ કહે છે કે વિભ્રાવાદિ વ્યાપાર દ્રારા 


જે ઉપસ્યાપિત થાય છે તે, જ્ઞાનમાં આનંદમયરૂપે પ્રગટ થાય છે. : 


૨તિસુખાદિ વાસનાદ્દારા આનંદના આસ્વાદમાં જે અમુક અમુક 
વિશેષતા આવે છે તે જ ભિન્તભિન્ન રસરૂપે ઓળખાય છે. 
અભિનયાદિ ૬ર અંતહંદ્યગત રસતે જે પ્રગટ કરે છે તેને 


હ 


૧8૦ હાબ્યવિચા₹- 


ભાવ કહે છે, રસ ઉતપન્ન થયા વગર ભાવનું કશું સ્વતત્ર અસ્તિત્વ 
નથી. ભાવ દાર જેમ રસ પ્રગટ થાય છે, તેમ રસ દારા ભાવ પણુ 
ત્રગટ ચાય છે. “માયા ₹સતાન્‌ માવચત્તિ નિષ્વાટ્યસ્તિ 1 રલાસ્તુ માવાન્‌' 
મામયત્તિ માવાન્‌ ઝુરવેસ્તિ માવારિય્યવરેફ્યાન્‌ જુર્વેસ્તિ!' બીજ જેમ ' 
વૃક્ષનું મૂળભૂત કારણુ છે, તેમ રસ પણુ ભાવતું મૂળભૂત કારણુ છે. 
કવિગત ૨સાનુભૂતિ સમસ્ત રસાસ્વાદનું બીજ છે, કાવ્ય તેવું જક્ષ છે, 
અભિનયાદિ ન્યાપાર તે શક્ષનાં પુષ્પસ્વરૂપ છે, વાચક અથવા દરોકતે 
રસાસ્વાદ તેનું રૂળ છે. એ દષ્ટિએ જ વિશ્વને રસમય કહેવામાં 
આવેલું છે. ભાવમાંથી રસ થાય છે કે રસમાંથી ભાવ થાય છે એ 
ચેોક્સપણે કહો શકાય એમ નથી. એને ધણેખરે આધાર દષ્ટિ 
ઉપર રહે છે. અમુક દષ્ટિએ ન્નેતાં જેમ ભાવમાંચી રસ થાય છે 
એમ કહો શ્રાકાય, તેમ બીજી દષ્ટિએ નેતાં રસમાંથી ભાવ યાય છે, 
એમ પણુ કહી શકાય. આકાર, ભાવ અતે રસની પરસ્પરે।પકારિ- 
તાની દૃષ્ટિએ ન્નેઈએ તો ભાવ અને રસનું પરસ્પરજનકત્ત પણુ 
સ્વીકારવું પડે. નાટચશાસ્રના સાતમા અધ્યાયની ટીકામાં ભાવર્મબધે 
ચર્ચા કરતાં અભિનવે કહ્યું છે કે, ભાવ શાખ્દતે! અર્ય કેટલીક વિશેષ 
ચિત્તકૃત્તિ એવો થાય છે. એએ। કોઈ વખતે વળી સ્થાયી રસરૂપે, 
તો કોઈ વખતે વળી વ્યભિચારી ભાવરપે, તો કોઈ વખતે વળી 
વિભાવાદિરૂપે પોતાને પ્રગટ કરે છે. ખાલા અતુભ્રવાદિ અથવા બાલ 
વસંતંત્રડતુ, પુષ્પાદ્યાન વગેરેને તો કદી પણુ ભાવ કહો ન શ્રકાય. 
એ શાવને એક દ૬ૃદ્દરિએ જેમ €1100101 કહી શ્ઞકાય, તેમ ખીજ 
દણિએ સંવિત્‌ અથવા સાન પણુ કહી શ્રકાય, કારણુ સાનસ્વર્પે જ 
એને આવિર્ભાવ અને સ્તાનસ્વરૂપે જ એને લય યાય છે. ત્તાનમાત્રમાં જ 
ભાવ અથવા €1001101 રહેલો છે, અને ૯10૦11૦1 માત્રમાં જ 
માન રહેલું છે. જે કે ભાવતે ચિત્તભત્તિ એવું નામ આપવામાં આવે 


મસ આને કાવ્ય ક જરજઃ 


છે તોપણુ અર્વાસિ એ વ્યુત્પત્તિ ઉપરથી ભાવ ઢાબ્દ નિષ્પન્ન કરવાનું 
ઝરણુ એ છે કે, એ ભાવ અથવા €।૩૦1॥108ના વાર વાર સંઘટનદ્દારા. 
સ્થાયી ભાવ ક્ષણુક્ષણાંતરમાં ત્રઠીત થઈ ને પરિમિત-કાલવ્યાપી બનીને 
ગ્રાસ્વાદનતે યોગ્ય ખને છે. વળી માથયસ્લિ એ વ્યુત્પત્તિદ્દારા પણુ ભાવ 
સબ્દ નિષ્પન્ન કરવામાં આવે છે. ભરતે કહ્યું છે,-- 

વામમલશ્વોપેતાન્‌ જામ્યાર્થાન્‌ માવયસ્તિ રાતિ માયાઃ. । 

કાબ્યાયે એટલે કાવ્યદ્દારા ઉપસ્થાપિત અભિધેયસ્વરૂપ કોઈ 
પષ્ુ વસ્તુસંક્ષેપ એવે! અર્થ થતો! નથી. અર્થ શબ્દતો અથે અભિધેય 
નથી, ' બર્થ્યન્સે ત્રાષાન્ચેનઃ ચે તે થર્ચાઃ । ' અર્થાત્‌ કાબ્ય જેને પ્રધાનપણે 
પ્રગટ કરવા ઇચ્છે તે અર્થ. કાવ્ય પ્રધાનપણે શું પ્રગટ કરવા ઇચ્છે છે ? 
રસ. એટલા માટે કાવ્યદ્દારા પ્રકાશ્ય-પ્રગટ કરવાતે-૨સ, કાભ્યાચે જે 
“ સાથયસ્તિ ' અર્થાત્‌ નિષ્પત્ર કરે છે, અર્થાત્‌ સ્થાયી અતે વ્યભિચારી 
વગેરે રૂપે આસ્વાદન ચેગ્ય બનાવે છે તે જ ભાવ. સ્થાયી ભાવ : 
હદયમાં રહેલે હોવા ૭તાં પણુ તેના બ્યકિતગત રૂપને ઢાંકી દઈ તેને 
સવેસાધારણીર્પે જે આસ્વાદન યે।ગ્ય બનાવે છે તેને જ ભાવ કહે છે.. 
ચાયયસ્તિ શખ્દતે ખીજો એક અથે પણુ ભરતે લખેલે। છે. “ મૂ રજિ 
ચરે પાણુઃ; (થા 4 માવિત વાલિત જત દ્તિ મર્શાન્સરમ્‌ | સજેડાવિ ચ 
"જ્રસિટ્ં મદ્ો હિ ભનેન મષેત રતેન વ! સકેમેવ માવિતમ્‌ ટ્તિ તરવ વ્યાય્યથમ્‌ ।' 
ઝોવાયાત્ર-- 
" વિમાવેરાટૃતો ચોડ્થો હન્યુમાવેલ્ુ ગમ્યતે । 
વામમસસ્વાસિનેચે: વ માથ રતિ યક્ત: || 
વાગગણુલરામેળ સસ્વેનામિનચેન ત । 
છવેરન્ત્ચતં માવ માથયન્‌ માવ ૩ચ્યતે ॥ 
નાનામિનયસથંધાન્‌ માવયસ્તિ રતાન્‌ ર્માન્‌ । 
' ચણાત્‌ તલાવ બની માવા થિજ્ષેયા નાટથયાવરતૃમિઃ ॥ 


૧૬૪૨ કાબ્યવિચાશ- 


ગૅની ટીકામાં અભિનવ કહે છે કે, કસ્તૂરીની ગેધષ ન્યારે વઅ્ને 
અનુવાશિત કરે છે ત્યારે અનુવાસન શરબ્દને। અર્થ વ્યાપ્તિ થાય છે. નટદાર 
અભિનીત ભરાવો એ પ્રમાણે જ સાધારણીકૃત થઈને કડસ્તૂરીની ગધની 
પેઠે દર્શકના ચિત્તને વ્યાપી લે છે. નટની ચિત્તશૃત્તિ અહીં સાધારણીકૂત 
થઈ ને દર્શ્કના ચિત્તને વ્યાપી લે છે. અભિનવ કહે છે કે,ભરતે ખાજે 
પણુ એક અર્થ અહીં સૂચિત કર્યો છે. વિભ્રાવાદિદ્દારા ભાવ ઉત્પન્ન 
થાય છે એટલા માટે ભ્રાવને ભાવ ડહે છે. કેઈ કોઈ કહે છે કે, 
નાગંગાદિ અભિનયદ્દારા અભિનયસહકુત વ્યભિચારી ભાવદ્ારા ખીના 
વ્યભિચારી ભાવ ઉત્પન્ન થાય છે અને તેતી સાથે ભળી નનય છે, અને 
તેએા વધારામાં કહે છે કે વ્યભિચારી ભ્નાવને પણુ વ્યભિચારી 
શ્ાવ હોય છે. નિર્વેદ એક વ્યલિચારી ભાવ છે, એને પણુ 
ઝેક વ્યભિચારી ભાવ હેય છે--ચિતા. શ્રમ એક 
બ્યભ્રિચારી ભ્રાવ છે, નિર્વેદ એ વ્યભિચારી ભાવને! વ્યભિચારી ભાહ 
છે. એ મત અનુસાર ન્યલિચારી ભાવનું સંમિશ્રણુ એ જ ર્થાયીઃ 
શ્ઞાવ. અભિનવ એ મત રવીકારતા નથી. તેએ કહે છે કે સથાયી 
જ વ્યભિચારી ભાવરૂપે પોતાને પ્રગટ કરે છે; પરંતુ વ્યભિચારી ભાવ 
કદી પષુ સ્થાયી ભાવને ઉત્પન્ન ફેર્તા નથી. એટલા માટે ભિન્નભ્ન્ન 
પ્રકારના સ્થાયી ભાવના નભ્િચારી ભાવના આસ્વાદમાં ભિન્નતા 
' «નેવામાં આવે છે. જ્યાં કોઈ પણુ વ્યલિચારી ભાવને રવતંત્ર બ્યણિમ 
ચારી ભાવ નેવામાં આવે ત્યાં વસ્તુતઃ તે તે શિન્નશિન્ન વ્યભિ- 
ગારી બ્રાવો સ્થાયી ભાવમાંથી જ નીકળેલા અથવા પ્રગટ યયેલા 
વર્ષુવાય છે. ઉન્માદ એક બ્યભિચારી ભ્રાવ છે. પરંતુ એ ઉન્માદની 
સાચે સઠચરિત ભાવે વિતર્ડ્‌ અને ચિંતા વગેરે પથ નેવામાં આવે 
છે, જેમકે વિક્રમાર્વશી નાટકમાં પુરૂરવાના ચર્ત્રિમાં. પરંતુ એ બધે 
કૈકાણે ઉન્માદ, તર્ક, ચિતા વગેરે ખધા જ વ્યજ્િચારી ભાવે રતિ 


"રસ અને 'કાબ્ય 


“નામના સ્થાયી ભાવમાંથી ઉતપન્ન થયેલા છે. 


આ સંબંધમાં એ પણુ કહેવાની જરૂર છે કે, કોઈ પણુ કવિ 
જ્યારે તેમની કાવ્યકલાની રચના કરે છે, ત્યારે તેમના લૌકિક જે 
બધા ભાવો વાસ્તવ ધટનાતી સાથે જડાયેલા હોય છે, તેતે અવ- 
લંખીને તેઓ તે કાવ્યકલાની રચના કરી શ્રકતા નથી. લોકિક ભાવે 
વાસ્તવ ધટનાનતી સાથે અનુભૂત ભાવા ન્યારે હધ્યના અંતઃસ્થલમાં 
નાસનારૂપે અવરિથિત હોય છે, જ્યારે તે વાસનાઓ વાસ્તવના અવ- 
'લંબખન વગર તેમના હદયમાં ઉદ્ણુહ્ધ થાય છે, ત્યારે જ તેએ દેગ્ન- 
કાલાદિ રહિત ભરાવે સાધારણી-ફૂત-રૃપે કાળ્યાર્થેનું વિભાવન કરી શકે 
છે, અને તેવા વિભાવન વ્યાપારને પરિણામે જ જે કાવ્ય રચાય છે 
તે લે[કોના આસ્વાદયોગ્ય ચઈ શકે છે. પોતાની વ્યક્તિગત વાસ્તવ 
ધટનાના અથવા તેના સહચર્િત અતુભવના વર્ણુનથી કદી પણુ કાબ્ય 
થઈ શકતું નથી. તે જીવનચરશિત્રિ થઈ શકે, તેના દ્વારા લેકેોના 
ચિત્તમાં અતેક અનુભવ ઉત્ત થઈ શકે, પરતુ તે કાવ્યવરસજનિત અનુ- 
ભરવ નથો હેોતો---'વાનરસુલરામાત્મનામિનચેન સશ્વહણળેત તાસિનચેત જરળેઝ 
થે: સાધારળં તરાષિ વળેનાનિપ્ળસ્ગ ચ: બંતર્મતોડનારિપ્રાશનંરજારત્રસિ- 
સાનમચો ન લુ બોજિવવિવયગઃ, શમાન્તે ણવ રેમવાળારિ સેર્‌ામાવાત્‌ થર્વ- 
સાષારળીમાવેન બાશ્વાટ્ચો્યઃ તં માથચન્‌ બાણ્ળાટ્યોન્ચો વુર્વન્‌ માવગિસ- 
'શૂસિટક્ષળ ત્ય રરયતે 1 ' તાપર્ય એ થયું કે, નટ તેના અભિનયદ્દારા 
તેતી આસ્વાદ્યોગ્ય ચિત્તશૃત્તિવિશેષદારા દશ કના ચિત્તમાં તેવી ચિસ- 
વૃત્તિ ઉદ્બએોધિત કરે છે. 110€ [181/€11 €૦10100111€21€3 197 
પ8 20110105, 5001 ૦ 113 100€111ત1 5121€5 285 ૦૧13 9૯ 
€11]0)૯તં ત૯35110€11૦811)7, 10 11)€ 8પતૉંત્ર1૮૯, એ રીતે નટની 
(ચિત્તવૃત્તિ દર્શકની-ચિત્તશૃત્તિને પ્રશાવિત ક*્તી વખતે તે દરેકની 
'અતુરૂપ રચાયી જૃત્તિને જે ચાલના આપે છે, તેને જ પર્ષ્‌ામે જે 


“૧૨૪ " 'ાબ્યવિચા૨ 


સ્યાયી વૃત્તિના ઉટ્બાધનમાંથી જે સમસ્ત આસ્વાદ ઉદ્સુદ્દ થાય “છે 
તે મારફતે તે તે સ્થાયી ભાવ રસરૂપે તે બધા વ્યભિચારી ભાવો 
' મારફતે પોતાને પ્રગટ કરીને આસ્વાદન ચૈગ્ય બને છે. એટલા માટે જ 
ભરતે કહું છે કે આઠે ર્યાયી ભાવ, તેત્રીસ વ્યજિચારી ભાવ, અને 
આઠે સાત્ત્વિક ભાવ, એ ઓગણુપચાસ બેગા થઈ ને કાવ્યરસને સંચા- 
રિત કરે છે; એટલા માટે એ એગણુપચાસને જ ભાવ કહે છે. જે 
યોગ્યતાને લીધે કેઈ પણુ વરતુ ભૂત, ભાવિ અને વર્તમાન ખહુ સામા- 
જિકોના અથવા વિદગ્ધજનના ઉપભેોગ્યરૂપે પોતાને પ્રગટ કરે તે 
થેગ્યતાની ઉત્પત્તિ એ જ રસભાવના.»# 
ચોડ્થા ટૃટ્યલવાવી તણ માવો ર્શોટ્મમ: । 


ભરાવાની આસ્વાદમાનતા એ જ ર્સ. ધણે ઠેકાણે સ્થાયી ભાવને 
જ રસ તરીકે વણુવવામાં આવેલે। છે. વળી રથાયી ભાવને પચ 
ભાવ તરીકે વણુવવામાં આવેલે। છે. સ્થાયી ભાવ નને ભાવ જ હોય 
તા ખીન્ન ભાવથી ભિન્નરૂપે તેની રસરૂપતા શી રીતે હોઈ શકે? 
ગ્મેના જવાખમાં ભરત કહે છે,--સ્થાયી ભાવ જે કે ખીન્ન ભાવના 


૮ અહીં મૂળમાં આ પ્રમાણે વાકય હવું: 'જે રસ અતહંદચની સાથે 
મળી જઈને પોતાને ચિત્તમાં ન્યાપ્ત કરી દે તે જ રસનું કારણુ હોય છે.” 
એની સ્પણતા કરતાં તેમણે મને લખ્યું હુવું; “અર્થ હૃદયસ'વાદી હોય તે। “૪ 
આપણે તેને રસમાં મૂર્તર્‌પે પામી શકીએ. નો કોઈ વસ્તુ સ્થળકાળગત 
મર્યાદાને વટાવીને જુદ્દાં જુદાં હૃદયોાદ્‌ારા પોતાને! ઉપભે।ગ કરાવવાની યોગ્યતા 
મેળવે તે। તેવી યોગ્યતાની ઉત્પત્તિને રસોત્પત્તિ કહેવામાં આવે છે. મૂળમાં 
મે “સઃ શબ્દ વાપયા છે, તેમાં 1૦૫૬૦1૦૪૪7 પિનરેક્તિ): થઈ છે. મને લાગે 
છે કે આ પ્રમાણે લખ્યું હોત તે! ઠીક થાત;--“જે ચોગ્યતાને લીધે કોઈ પણ 
વસ્તુ ભૂત, ભાવિ અને વર્તમાન ખહુ સામાજિકેના અથવા વિદગ્બજનના 
ઉપભેગ્યર્પે પોતાને પ્રગટ કરે તે થાગ્યતાની ઉત્પત્તિ એ જ રસભલ્રાવના.” 
આથી સે એ પ્રમાણે ફેરફાર કર્યા છે. --અતુભ 


૨સ- અને કાવ્ય પ્સ્પ 


જેવા જ છે, તોપણુ તેમાં એક વિશેષતા છે જેતે લીધે ખીન્ન 
વિશ્ચિષ્ આસ્વાદને પણુ સ્થાયી ભાવને! જ આસ્વાદ કહી શ્રકાય. દાખલો 
તરીકે ભરત કહે છે કે, બધા જ માણુસો અંગપ્રત્યંગમાં સમાન છે, 
તો પણુ કુલશીલાદિના વૈશિષ્ઠષતે કારણે કોઈ ને ૨1”ન કહેવામાં આવે 
છે, કોઈને અનુચર કહેવામાં આવે છે. અહીં પણુ એમ જ છે. સ્થાયી 
શ્ાવને જ રસ કહી શ્રકાય. સાત્વિક ભાવને! અયે એકમનસ્કતા 
અથવા સમાધિ એવો ચાય છે. આઠ રચાયી ભાવતે અનુરૂલ આઠ 
પ્રકારના મનઃસંયોગતે આઠ સાત્ત્કિક જાવ કહેવામાં આવે છે. એ 
મનઃસયોાગમાંથી જન્મેલા શારીર ધર્મ સ્તંભ, સ્વેદ, રે।માંચ, સ્વરભેદ, 
કંપ, વૈવણ્યે, અને અશ્રુપાત તથા બિલકુલ ચિત્તશૂન્યપતા એમ આડુ 
પ્રકારે પ્રગટ થાય છે, 

રસ સંબંધે ખોલતાં અભિનવે વધુમાં એમ કહ્યું છે ક વિ 
રૂપે રસનું પ્રાકટય થાય છે. કેઈ પણુ આ પ્રત્યે કોઈ પણુ પુરુષનું 
ચિત્ત આફકર્ષાતાં તે સ્રી પ્રત્યેનું પોતાનું આકષ'ષુ અથવા કામના 
તે અભિવ્યકત કરૈ, અને એ કામના કે આકષ ણુ ને સાધારણી-  / 
ભૂતરૂપે પ્રગટ થવા પામે તો આપણે તેને રતિ કહીશું નહિ. તેને 
આપણે રત્યાભાસ માત્ર કહોશું. જ્યારે સ્રી અને પુરષ પરસ્પરને 
અવિચ્છિત્ત ભાવે એકાત્મરૂપે સ્વીકારે, અર્થાત્‌ ૪1€11 11165 €10£૦# 
1010 ત્ર 1તૈલતા 01117 ત્યારે જ તેમના પરસ્પર પ્રત્યે પ્રગટ 
થયેલા ભાવના આસ્વાદતે યથાર્ય રતિ કહી રકાય. કેમ હાવી તાયલી 
રતિ્યત્ર બન્યોન્ચસવિટ્ેજનિયોગો ન મતિ | ( નાટયસૂત્ર, પ. ૩૦૩ ). 

ભરતે વધુમાં એમ પણુ કહું છે કે, મૂળ રસ ચાર પ્રકારના છેઃ 
સુંગાર, શૈદ્ર,વીર અતે ખીભ્રત્સ. ર્‌ંગારમાંથી હાસ્ય, રૌદ્રમાંથી કર્યુ, 
વીર્માંથી અદ્ણુત અને ખીભત્સમાંથી ભયાનક ૨સ ઉત્પન્ન થાય, છે. 
શંગારના અતુકરણુથી હાસ્ય થાય છે, રૌદ્ર રસવાળા બ્યાપાર્તે -૫૨િ- 


કે કાબ્યવિચકર 


જામે કર્ણુરસ ભેવામાં આવે છે. વીરર્સના કાર્મમાંથી અદ્શુતરસની 
ઉત્પત્તિ ચામ છે, અતે ખીભત્સમાંથી ભયાનક રસ થાય છે. રૌદ્ર રસને 
પરિણામે વધ-બંધનાદિ જેવાસાં આવે છે, તેને પરિણામે કર્યુ રસ 
થઈ શકે. અભિનવ કહે છે કે, રોદ્રમાંથી પણુ ભયાનક થઈ શ્રંકે અને 
'ફાોગારમાંથી પણુ કરુણ યઈ શ્રક્ે. એ જ પ્રમાણે વીરર્સમાંથી પણુ 
શયાનકની ઉત્પત્તિ ચાય. 

થભિનવે જે કે કાવ્યાર્યતે રસ કલો છે અતે કાવ્યનું એકાંત 
તાત્પર્ય રસમાં જ છે એમ અત્યંત સપણ રીતે સ્વીકાર્યું છે તોપષણુ 
જ રસ મારફતે સમત્ર વિશ્રની એક અંતર્દદિ પ્રગટે છે અને 
' “ફ્ેવિ તેમના કાબ્ય મારફતે વિશ્વજુવનના સત્યતે નિત્ય નવોન્મેષિણી 
જીુદ્ધિદ્રારા ર્સસિક્ત કરી પ્રગટ કરીતે ભગવત્પ્રાપ્તિ જેવા ચરમાનંદ 
પાસે છે એમ તેએ। સુકતકંઠે કહી ગયા છે:-- 

ચા *્યાપારલી રતાન્‌ ₹રશથિતું જાચિત વવીનાં નવા 

રષિર્ા વરિનિજ્િતાર્મસિવયોન્મેથા અ વેજલિતી । 

તે દે બપ્યવતસ્ય વિશ્તનિશં સિવ્ળચન્તો વચં 

આન્તા મૈવ ત ઇસ્ધતસ્પિરાયન ત્યરસિસુત્યૅ બુશ ॥ 

ક્રવિના વાકયમાં થઈ ને કેવળ ઝરણુ।ની ધારાની પેઠે રસગંગા 
વહે છે એટલું જ નહિ. તે રસગંગાની પ્રત્યેક ઊર્મિમાં થઈ ને નવ 
નથ સુર્ચા*છી।સથી સત્યતી દીપ્તિ ઉદ્ભાસિત અને ઉન્મેષિત થઈ 
ઊઠે છે. સત્યને રસતે માર્ગે થઈને વહેવડાવવું એમાં જ કવિની 
સાર્થકતા રહેલી છે. રસમાં પણુ એક ત્ાનસ્વરૂપતા વિરાજે છે 
અને ત્તાનસ્વરૂપતાની અંદર્‌ પણુ રસ વિરાજે છે, એ અભિનવે 
અંતિશ્ચય સપણ રીતે કહેલું છે. એટલા માટે દદ્દાંત તરીકે તેમની 
જુગારરસની વ્યાખ્યાની થોડી ચર્ચા કરી શ્રકાય. ભરતે શાંગારની 
શ્માખ્યા બાંધતાં ફલ્યું છે કે જે ઉન્ન્‍્વલ વેશ્ચાત્મક હોય તેતે જ 


જશ આને કાબ્ય જા 


શુંગાર કહેવાય, શુંગારો નામ ૧તિઃ દ્થાચિમવત્રમાઃઃ રબજવેશાતમજઃ । 
એની ટીકા કરતાં અભિનવે કહ્યું છે કે ઓપુર્ષની પરસ્પરાલિલાષરૂપ 
કામપ્રવૃત્તિને ચગાર અથવા રતિ કહેતા નથી. એ તે માત્ર બ્યનિ- 
-મારી ભાવ છે. પરંતુ પ્રારંભથી તે અંત સુધી મિલન અને વિરહમાં 
એકરૂપ પરિપૂણુ સુખસ્વભાવને રતિ કહે છે. ન્યાં પરસ્પરમાં એક- 
'જાનાત્મક ભાવ અતે નિષ્કારયુ એકય એવી રીતે જન્મે કે જેને 
કદી વિચ્છેદ ન થાય તેતે જ રતિ કહે છે-ળ્કેવ વો તાવતી શહિ: 
ચક શન્યોન્યયવિરેજવિયોગો ન મવતિ । પરસ્પરના સાનમાં, ચિન્તનમાં 
જયાનર્પે કે સમાધિરૂપે પરસ્પરતી જે હાજરી (અવસ્થિતિ) એ જ 
શૈગારને સ્થાયી ભાવ અથવા રતિ, બાલ મિલતતી ઇચ્છા એ રતિ 
નથી--થવિયુસવિત્ત્રાળરઅ: શાંમાર:--૫૨૬૧રગોવિતલવેસ્ામિતાનશજ 
'વેમયતિ ગિસકૃત્તિમૂ બન્યત્ર સાવનયા તંજામયલીતિ વેષો વિમાવાનુમાવાટમા 1 
અર્થાત એક જણુ જ્યાં ખીનનને પોતાના પ્રાષુસ્વરૂપ માને અને 
'ઓજામાં તે ભાવ સંકામિત કરે તે જ શ્ગારનો સ્યાયીશાવ અયવા 
રતિ. અહોં આપણે નેઈ એ છીએ કે, જે કે ર્‌ગારમાં પરસ્પરનો : . 
આસ્વાદ આનંદરૂપે પોતાને પ્રગટ કરે છે તાપણુ તે આસ્વરાદના મૂળ % 
જુનન્‍્દ્રપપે જગતનું એક ગભીર સત્ય--આત્માની સાથે આત્માનું મિલન 
પ્રાષુની સાથે પ્રાણુનું મિલન--રહેલું છે. એટલે વિભાવાદિ પણુ બાણ 
વસ્તુ નથી, તેએ આંતર વસ્તુ છે. એટલા માટે અભિનવના રસવાદને 
1તેટક1૭0૩3 કલા વગર બીન્ને ઉપાય નથી. સંભોગ અથવા વિપ્રલંમ 
બંને સ્થળે જ આસ્તાદનનું મૂડીભૂત કારણુ જ આપુરુષનું એકય અને 
વિશ્વાસ છે. એટલા માટે સંશોગમાં પણુ વિપ્રલંભ રહેલો છે અને 
“વિપ્રલંભમાં પણ્‌ સંભોગ રહેલો છે. સંભોગ વખતે એવો ભય લામે 
'છે કે, રખેતે વિપ્રલંશ ચાય, અને વિપ્રલંભમાં બંનેનાં ચિત્તતે! સંયોગ 
"સેભવિત બતે છે. 3૦જવલ વેશ્ચાતમક ૨ખ્દમાં ઉજવલ શબ્દને 


“૧૮ ' ' હાગ્યવિશરાફ 


અથે પરસ્પર સંયોગજનિત આસ્વાદ અને વેશ ૨ાખ્દતો અયે પર- 
સ્પરમાં તેની વ્યાપ્તિ એવો થાય છે. એકતો ' એક જ રાંગાર રસ 
નાના પ્રકારના વિભાવઅતુભાવ મારકેતે નાના પ્રકારના આસ્વાદથી 
આસ્વાદિત ચાય છે. કવિ જે ભાવને પ્રગટ કરે છે, તેના જ સાક્ષા* 
«કારનો નટ પોતાની કલ્પના દ્દારા પોતાના બ્યવકાર મારફતે જે 
પરિચય આપે છે, તેનો જ અવિધ્નિત ભ્રાવે દર્શેક તે જ હ્વણે ઉ'પ- 
ભાગ કરે છે. આમ છતાં એ વ્યાપારમાં ક્રિયાદ્દારા કાય સંપન્ન . 
થતું હોય ત્યારે સંપાદિત કાર્ય જેમ ફ્રિયાકાળની અપેક્ષા ૨1ખીને 
તે પૂરો થતાં જ ખને છે, તેમ અહીં કોઈ પણુ પ્રકારની કાલની 
અપેક્ષા હોતી નથી. જે ક્ષણે વિભાવાદિ તેના રસરૂપે દર્શ કને હદૂગત 
થાય છે તે જ ક્ષણે રસતે સાક્ષાત્‌ અનુભવ થાય છે. વિભાવાદિના : 
સાક્ષાત્કારમાં જ રસને। સાક્ષાત્કાર રહેલે। છે. જાવિનોપનિચટ્ેચેટેન અ શાક્ષા- - 
દ્જારજહપતામાનીલૈઃ સમ્યમિલ્યવિવમોનાત્મ%-વંમોનો રત ૩સ્વયતે સ્ટિત્ચેવ'। 
નર્‌ રામનકષિચાથલ્‌ પર્ચેન્તે રતતામિયા નિપ્વશતે, મવિતુ પ્રચમે વાયસરે; સઃ 
સ વિમાવસાક્ષાત્જારહજ "વ 1 વ્યભિચારી ભાવની સાથે સ્થાયીભાવને 
સંબંધ શે। છે એ કહેતાં અભિનવે કહ્યું છે કે, વ્યભિચારી ભાવો 
વિઘ્યત્પ્રવાઠની પેઠે ડુતગતિએ પ્રવાહિત થઈ ને સ્થાયી ભાવોમાં લય પામે' 
છે અને તેમના વૈચિત્ર્યતે પ્રગટ કરે છે. તેએ કદી સ્થિર થઈને 
રહેતા નથી. અવશસ્ય મસનેજૃત્તિ ઠિસાખે કેઈપણુ મનોવૃત્તિ સ્થિર 
રહી શ્રકતી નથી અને એટલા માટે સ્થાયી ભ્નાવ પણુ સ્થિર થઈને 
રહી શ્રકતા નથી. પરતુ થાયી ભાવો સેસ્કારરૂપે 5010૦€015૦ા0પ૬ 
લમાં નિર્તર એક જતના પ્રવાહમાં પ્રવાહિત થાય છે એટલે 
તેને એ હિસાખે સ્થાયી કહી શકાય. ઇસે ચ વ્યસિચારિળો વિશવુન્મેવ- 
ઉમેષ્યુજેવ ઘ્યાચિસત્રમપ્યે ત્રય્ટયન્ત શ્તિરોટ્ષતય તટેચિક્યસાવદાસ્ત ન છુ. 
[થર 1 અથપિ રચારઘ્યાવિ ન દિચર હયાષિ સંશ્જારહ્વલયા ધારાસ” 


રશ અને હાવ્ય શજુ -- 


જ્રવાટ્લયા ચ દ્ર છવ !' 

અભિનવે જે રીતે એકમાત્ર રસને જ કાવ્યના તાત્પર્ય તરીકે 
વણુવ્યો છે, તે રીતે તેની પહેલાંના કેઈ એ પણુ વણુબ્યો નથી. તેની 
પછી થયેલાઓમાં પણુ ધણાએ સંપૂર્ણુ પણે અભિનવને। મત સ્વીકાર્યા 
નથી. આપણે પદેલાં જેઈ ગયા છીએ કે ભામઠ વગેરેએ શ્રખ્દાર્થયના 
સાહિત્યને કાવ્ય કહ્યું છે. દ્રો કહું છે,--'નસુ શવ્ટાથ જાચ્યત્‌' એમ 
કહીને શબ્દ અને અર્થને કાવ્ય કહું છે. કુતકે વકોક્તિયુક્ત શ્રખ્દા્યના 
સાહિત્યને કાવ્ય કહ્યું છે. મમ્મટે કહયું છે કે સચુયુ અને દોષવજિત 
શંબ્દાર્ય જ કાવ્ય છે. પ્રતાપર્‌દ્ર-યશેભૂષણે અને વિધયાધરે એક દરે 
મમ્મટનું જ અતુસરણુ કરીને 'શળાટજારતકિતો શન્યાચોં ટોપવગિલી'' 
ગમેવી વાખ્યા કેરી છે. વામને કહ્યું છે કે રીતિ કાવ્યનો આત્મા છે. 
દહડીએ કાવ્યના શરીરભૂત શખ્દ ઉપર જ વધારે ભાર મૂકયે। હતે! 
અમિપુરાણુમાં પણુ ધણેભાગે દડીના મતનું જ અનુસરણુ કરવામાં 
આવ્યું છે. પરતુ સાહિત્યદર્ષણુકાર વિશ્વનાથે અતે કેશવમિશ્રે તેમના 
અલ'કારરેખર ગ્રંથમાં અભિનવનું જ અતુસરણુ કર્યું છે. વિશ્વતાથે---- 
કહ્યું છેકે રસાત્મક વાક્યને જ કાવ્ય કહે છે. કેશવમિક્રે પણુ કહ્યું * 
છે, રૂ જ ફાવ્યતો આતમા છે. 'કસજારઘ્તુ શોમાથે (હું બાત વરે 
મનઃ 1? ભોજે કલું છેઃ-- 

“સિટ્ોંવે શળવત્‌ વાવ્યતઝવાર્સ#તન્‌ | 

' ૨સામ્વિતં જવિ: જુર્યન્‌ જીર્તિ કૉર્તિ ત વિન્ટ્તિ ।' 

અહોં પણુ મમ્મટના દેષાભાવ, ગુણુ અને અલ'કારને જ તેમણે: 
પ્રાધાન્ય આપ્યું છે, જે કે રસને! તેમણે અસ્વીકાર કર્યે નથી. અને 
રસમાધુર્ય દરા જ કાબ્ય પ્રીતિ વધારે છે, તે વાત સ્વીકારીને ગોણુપણે - 
૩સને। સ્વીકાર કર્થો છે. ક્ષેમેન્દ્રે તેમની આચિત્યવિચારચર્ચામાં રસને 
પ્રધાન સ્થાન આપ્યું છે. તેમણે કહું છે કે, લેકે રસને કાભ્યને 


૧૪૦૬ કાબ્યવિચાર 


“આત્મા કહે છે, પરતુ એચિત્ય જ રસતે! ,પ્રાણુ છે. 

થૌસિય્ય ચનત્શારયારિળક્ાર્સવૅળે । 

"રસગીવિતમૂતશ્ય વિચાર જુર્તેડ્ધુના | 

જાવ્યશ્માણમજયારે: કિં સિચ્યામળિસેગુળેઃ 

ચશ્ચ ગીવિતતોસિત્વં વિચિયાવિ ન ર મો 

બળજારાણ્યજાર શળા ૫૧ શુળાઃ વરા । 

જઝોસિસ્નં રસૃચિર્રશ્ય સ્ચિરે વાવ્યસ્ય ગીવિતમ્‌ ॥ 

અર્થાત્‌ અલ'કાર, ગુષુ વગેરેતી ગણુનાને અવકાશ નથી; કારણ 

“એકમાત્ર આચિય જ કાવ્યના જીવનરૂપ છે. એ આચિત્ય સબંધે 
આપણે પછીથી થોડી ચર્ચા કરીશું. અચિત્યતો અર્થ [2૦011219 
અથવા સદશાતા થાય છે. જેની સાથે જે મળી ન્નય અથવા નેને 
મેળ ખાય તેને જ આચિત્ય કહે છે. વિશ્વનાથે પ્રધાનતઃ ભરત અને 
અભિનવને અવલબીને તેમનો મત સ્થાપિત કરવાતે। પ્રયત્ન કરેલે 
છે. એક દરે નનેતાં તેમણે મમ્મટને જ આધારે તેમને ગ્રંથ લખેલે। છે; 
'તોપણુ મમ્મટને સખત તિરસ્કાર કરવાનું પણુ તેમણે છેડયું નથી. 
સમ્મટની વ્યાખ્યાનો ઉલ્લેખ કરીને તેમણે કહું છે કે કાવ્ય બનવા 
સાટે જે તે દોષરહિત હોવું જેઈએ એમ હોય તો તો અનેક ઉત્તમ 
કાવ્યને પણુ દોષયુક્ર્ત હોવાને કારણે છોડી દેવાં પડે. જે એમ કહે- 
વામાં આવે કે કોઈ પણુ એક શ્લોકમાં જે અંશ અદુષ્ઠ હેય તેને જ 
કાબ્ય કહેવું, તો એક શ્લોકમાં પણુ કાવ્વ અતે અકાન્ બંને આવી 
જાય. ખરું નેતાં રસતે દુષિત ન કરે ત્યાંસુધી દોષ જ થતે। નથી. 
-એટલે દોષ હેય એટલા માત્રથી જ કાવ્ય થઈ ન શકે એમ કહીએ 
તો! તો કાબ્ય મળવું જ મુશ્કેલ ચઈ પડશે. જિ ચ ઇવં જાય પ્રવિર્ઝવિયય 
"સિર્ષિષયં થા સ્ચાત્‌ તવેથા મિટષસ્ય ઇશ્નન્તતવમવાત્‌ ॥ મમ્મટે કહેલા 
-અદેોષ શબ્દને અથ પ્ષદ્દોષ એવે! પષ્યુ કરી ન શકાય, કારષુ કોઈ 


શશશ આને કાગ્ય ૨૪૬ 


ને દેોષવિહીન કાબ્ય લખે તો તેતે ધછી કાભ્ય નહિ. કહી શ્રકાય:' 
ચુખુતે! પણુ જુદો ઉલ્લેખ નિષ્પ્રયાજન છે, કારણુ ગુણુ રસતે! જ 
ધર્મ છે, રસ ન હોય તે ગુણુ હોતો નથી. આ સંબંધમાં વિશ્વનાથે 
કહું છે-જાવ્યદ્ય શ્રાથો શરીર, રતાફિશ્વાતમા, ચુળાઃ શૌર્યારિયત્‌, યોષા 
યાળત્વારિવત્‌, રીતચોડયયવરસસ્થાનથિશેવવત અળવારાશ્ર વરજજુભ્ઇજારિવત્‌ । 
અલંકારશેખરમાં શુહ્દોદનની ઉક્તિ તરીકે કેશવ મિત્રે જે વચન 
ઉતાર્યું છે તે આ વચનને તદ્‌ન મળતું આવે છે. વિશ્વનાથે . 
જ્રકોક્તિતે અલ'કાર માનીને વજેષ્િ: જ્ામ્યગ્ીવિતત્‌' એ 
કુતકની બ્યાખ્યાનું પણુ નિરાકરણુ કરવાને! પ્રયત્ન કર્યો છે અને 
પહેલાં ઉલ્લેખેલી ભેજની વ્યાખ્યાની પણુ નિદા કરી છે. એ સંબંધમાં 
તેમણે પ્વનિકારની વ્યાખ્યાનું પશુ નિરાકરણ કરતાં કહયું છે કે, 
“ફાય્યસ્યાળા પ્વતિ:' એ ઉકિત કેવળ માત્ર રસધ્વનિ હેય ત્યાં જ 
સ્વીકારી શકાય, વસ્તુ કે અલંકારબ્વનિને કાબ્યનો આત્મા ન કહો 
ક્રકાય. એ સંબંધમાં તેમણે અમ્નિપુરાણુના મતને ઉલ્લેખ કરીને 
સમથેન કરવાને। પ્રયત્ન કર્યો છે, 
 ગજ્ાચવેટ્વ્યત્રધાનેડવિ (સસ ળ્વાત્ર ગીવિતવ્‌ ' ( અમિ પુરાણું ) 
ગેવી રીતે ખીશ્ન મુખ્ય મુખ્ય મતોને ઉલ્લેખ ફરીતે વિશ્વનાથે 
રસાત્મક વાક્યને જ ફાબ્ય કહયું છે-“જાળ્ય રશાત્મજં વાયચમ્‌ । ' 
નનાઈની વાત એ છે કે, મમ્મટે ને કે કાવ્યના લક્ષયુમાં 
રસને દાખલ કર્યો નથી તાપણું દ્વોષ, ગુણુ, અલંકારાદિની ચર્ચા 
કરતી વખતે તેમણે વિશ્વનાથની પેઠે રસને જ પ્રાધાન્ય આપ્યું છે, 
રાષની વ્યાખ્યા ખાંધતાં તેમણે કહ્યું છે--શુક્યાર્મદૃરતિર્રોષો રશશ્ર 
સુણ્યશ્તટ્ાશ્રયાટ્ારય:' અર્યાત્‌ મુખ્ય અર્ચને અપડર્ષક જે હેય તે જ 
દોષ. અને રસ જ કાવ્યનો મુખ્ય અર્થ છે. રસને આશ્રયે જે રહેલે 
હેય તેને જ શબ્દનો અર્થ કહી ફ્ઞકાય, અભિનવે જેમ તેમની . 


" ૧૪૨:  _- .“ાબ્યવિચાફ: 


- શારતી ટીકામાં રસને કાભ્યના અર્થ તરીકે વણુન્યો છે, તેમ' અહીં 
પણુ ગ્રકારાન્તરે તે જ કહેવામાં આવ્યું છે, અને '“યુશ્યામેદતિર્શોયઃ” 
એ વ્ાાખ્યા વિશ્વનાથની રસાષજર્ષજ્ા ટોપા? એ વ્યાખ્યાને ખૂબ 
' મળતી છે. જે વાકયમાં રસ હેય તેમાં જ દોષ સંભવે, જેમાં રસ 
ન હોય તેને વિષે કેઈ રસની ચર્ચા થાય નહિ, તે તુચ્છ છે. 
આઠમા ઉટ્લાસમાં ગુણુતી વ્યાખ્યા આપતાં પષયુ મમ્મટે કહ્યું છે કે, 
આત્માના જેમ શ્ચોર્યાદિ ગુણુ હોય છે, તેમ રસના જે બધા અંગીભૂત 
ધર્મ અવ્યભલિચારી ભાવે તેને ઉત્કર્ષ સાધે તેને જ ગુષુ કહેવામાં 
: માવે છે. 

'ચે રસદ્ચાંમિનો પર્તાઃ શૌર્ચાટ્ય ર્વાત્મનઃ । 

ઝતદેતવલ્તે ચ્યુસ્પજસ્થિતયો શળાઃ |!' . 

આ પહેલાં જ કહેવાઈ ગયું છે કે રીતિને મમ્મટે ધણે ભ્રાગે 
છુણુમાં જ ગણી લીધી છે. અલ'કાર સંબંધે ખોલતાં તેમણે કલું છે, 
કે હારાદિની પેઠે શખ્દાર્યરૂપ અંગની શેભભા વધારવા જતાં જે મુખ્ય 
રસની શે વધારે તેતે જ અલ'કાર કહે છે. 

ઝવજીવેસ્તિ ત લન્‍્ત ચેડજ્ષદ્ારેળ આવુસિત્‌ । 

રારાર્વિટ્ઝંજારાલ્તેડનુપ્રાવોપમાટ્યઃ | 

ચે વારયવાચવળલળાજ્તિરયસુશન સુહ્યે રં સંમવિનનુવયુવેસ્તિ છે 
ચજાયશનાગુત્કાધાનટ્રરેળ શરીરિળોડીવી રપવારવા ફારટ્ચ રથ 
અજવાર: ॥ 

વિશ્વનાથે લખ્યું છે--- 

ઇહ્ાર્થયોરદ્થિર ચે પર્માઃ શોમાતિશાચિનઃ । 
ર્તાદીનુપજુવન્તોડહજારાદ્ણેડજરારિવઈ્‌ || ' 

એ કહેવાની જરૂર નથી કે આ ખધી ખાખતમાં મોલ 
- મમ્મટને પગલે જ ચાલ્યા છે. એટલે આપણે જેઈ એ છીએ કે, નને 


૨8 અને કાવ્ય ૧૪૪- 


૧ સમ્મટે અદોષ અને ગુણુયુકત શ્રબ્દને જ કાભ્ય ફહ્યું છે તોપણ 
દોષ અતે ગુણુની વ્યાખ્યામાં રસને દાખલ ' કર્યો છે એટલે કાભ્ય- 
લક્ષણુમાં કાબ્યાર્થતે રસ તરીકે ગણ્યો હોઈ વાસ્તવિક રીતે ન્ેતાં 
કાબ્યલક્ષણુમાં રસને જ પ્રધાન ગણ્યો છે. એટલા માટે, જગત્રાથ 
રસગંગાધરમાં, વિશ્વનાથ સાહિત્યદર્પણુમાં, મમ્મટે -કાબ્યલક્ષખુમાં' 
રસને દાખલ કર્યો. નથી એવો જે દોષ દે છે તે બરાબર છે એમ 
ન કહેવાય. કેશવમિત્રે પણુ કહયું છે (૧ બસતા છ્યુત્તમ્‌ | લધ્ય ચચા 
માહમાનં વિના શરીરમપ્રયોગજં તથા (યં વિના જાય્યત્િત્યર્ય$ 1 . 

અત્યાર સુધી આપણે જે મતતી ચર્ચા કરી તે પ્રમાણે તો 
સાહિત્યવિચારને મુખ્ય વિષ્ય જ રસ છે. અભિનવ વગેરેએ કહ્યું 
છે કે કાવ્યતે! ઉદ્દેશ જ રસને અભિવ્યકત કરવાનો છે. રસ જે સુંદર 
રીતે અભિત્યકત થાય અતે દોષાદિ દ્દારા તેમાં ભારે અડચણુ ન 
આવતી હોય અતે અલ'કારાદિ દારા જેતે પુરિપુષ્ થતો હેય તો જ” 
કાવ્યની સફળતા ગણુ।ય, જે વાકયમાં રસ નથી તેમાં કાવત્વ નથી, 
એટલે તેના દોષમુણાલ'કારાદિની ચર્ચા પણુ અનાવસ્યક છે. 

વિશ્વનાથે તેમના સાહિત્યદર્ષણુમાં કહું છે કે, ન્યારે રજસ 
અતે તમેોગુષુ તિરોહિત થાય છે અને સત્ત્તમુણુતે। ઉદ્રેક યાય છે 
ત્યારે હૃદયને! ચમત્કારિતારૂપ જે વિસ્તાર ચાય છે તેને પરિણામે 
જાઈ ક્રેઈ પહેલાંતા પુણ્યશ્રાળીઓ સ્વપ્રકાશ, ચિન્મય, અખંડ, અન્વય. 
રેય વસ્તુના સંપર્ક હીન, લેકોાત્તર-ચમત્કાર-પ્રાણુસ્વરૂપ ભહ્માસ્વાદતુલ્ય 
રસનું પોતાની સાથે અભિન્નભાવે આસ્વાદન કરે છે. એ વખતે મન 
રજસ્‌ અતે તમસ્‌ દારા આક્રંત હેતું નથી અતે તેઘી કરીને પોતાના 
સત્તઃસ્વરૂપે વતેમાન હોય છે. ચમત્કાર શ્રખ્દતી સમજૂતી આપતાં 
વિશ્વનાથે કહયું છે કે ચમત્કારિત્ત એ હદયતે! વિસ્તાર છે. હદયના. 
વિસ્તારને વિશ્વનાથે અદ્ણુત અથવા ૪૦॥તૅલ' તરીકે સમજનભ્યો। છે.: 
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થ્ધશેજમાં કહેવું હોય તો આપણે કદાચ એને 8ા11)/ કહી 
શજીગે. વિશ્વતાથના કહેવાનું તાત્પય? એ છે કે, બધા પ્રકારના રસાસ્વાદ 
વખતે જ તેના પ્રાણુભૂત યઈ ને એક ચમત્કારિતા અથવા 5001100119 
રછેલી હેય છે. એ અર્થમાં એમણે પમેદત્તના ગ્રયમાંથી ઉતારે 
કરીને લખ્યું છે, 
રસે વારથતત્કા(: સવેશ્રાપ્યનુમૂગતે 
તશસમત્કારસારતવે સર્વત્રાપ્યમુતો રરઃ ॥। 

ચમત્કારિત્વ શ્રખ્ટતે આ પહેલાં કેઈઈએ જ અદ્ભુત કહીને 
સસમજબ્યો નથી. કોઈએ ચમત્કારિતાને સૉંદર્યાત્મમ વિશિષ્ઠ બાધ 
અચવા 8€3110€10 21111પ્રતંટ કહી છે, તો કોઈએ હંદયમંવાદજનિત 
આહલાદ કહીને સમજવી છે. રસ ભહ્માસ્વાદસહેોદર અને આનંદા- 
«મક આસ્વાદથી અભિત્ર (લ્ાજારવર્મિશ્ર છે એ વાત વિશ્વનાથે 
મમ્મટમાંથી જ લીધેલી છે. પરતુ મમ્મટે ચમત્કાર શબ્દ આસ્વાદ 
અમવા ચર્વ્યમાણુતાના અર્યમાં જ વાપરેલે છે. પરતુ બધા જ 
સ્સોમાં તેના પ્રાણુસ્વરૂપ એક અદભુત અથવા વિસ્મયતે! ભાવ રહેલે। 
છે એમ તેમણે કયાંય કહું નથી. [વશ્વવાથતી સમજૂતીની સાથે તેતી 
પણેલાંના લેખકોની સમજૂતીનું વિશેષ જુદાપણં એ છે કે અભિનવમુપ' 
મમ્મટ વગેરે તેમના પહેલાંના લેખકોએ રસની [3 10010૮ાંત્તા 
' સમજૂતી આપવાને જ પ્રયત્ન કરેલો છે, પર'તુ કોઈપણુ જતને 
' 80012210030] ખુલાસો કરવાને પ્રયત્ન કરેલો નથી. મમ્મટે 
 _અભિનવગુમનું અનુસરણુ કરીને કહું છે કે, દર્શક અથવા વાચકના 
| શદ્યમાં સ્થાયી ભાત્ર વાસનારૂપે વ્યક્તિતિશેષ અને દેશકાલાદિવિશેષની 
| સાથે નિતાંત [9૦1૬૦૧૮ ભાવે જડાયેલો રહેલે! હેય છે. સાધારભી- 
કરખુદારા તે સમસ્ત જક્તિત્વ અને બાલમ જગતની સાથે સંતંધતા 
[રૂપે જે બપાં વિધ રહેલાં છે તેનાથી સંપૂણુ પણે મુકત થઈને ખધાં 
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ભાધાબંધનની સૌમા અતિકમીને ન્યારે વાસનારૂપે રહેલે। તે સ્થાયી 
શાવ ઉન્મેપિત થઈને આસ્વા$િત થાય છે ત્યારે જ તેતે રસ કહે છે. 
મમ્મટે અભિનવનું અતુસરણુ કર્યું છે હતાં કોઈ કોઈ બાખતમાં જરા 
જુદા પડયા છે એમ લાગે છે. અભિનત્રે ન્યાં 'ટર્યસથાત્ન' એમ 
કહ્યું છે યાં મમ્મટે લક્છ-“ડટૃટ્ય-સવાટ-માઝા' એમ કહું છે. એ બંને 
વસ્તુ એક નથી; હૃદયસંવાદનેો અર્ય હદયની વાસનારૂપે જે રહેલું 
છે તેની સાથે વિભ્રાવાદિદ્દારા ઉપસ્થાપિત કાવ્યાર્યની સાદસ્યતામય 
-એકરૂપતા એવે ચાય છે. સંવાદ શ્ખ્દતેો. અર્થ, એક ઠેકાણે જેવું 
દેખાય તેવું બીજી જગ્યાએ ન્નેવું તે એવો યાય છે -“ળ્કસ્ય ટઇલ્ય 
કાન્ચત્ર તથા દ્શર્ને લેવા૨: | 'સજ-સટટ્ય-શંવાટ-માગા'નેોા અથ એ 
ચાય છે કે રસ બધી જ સહુદય વ્યકિતના ચિત્તમાં એકરૂપે પ્રગટ ચાય * 
છે. પર'તુ આટલું પાથકય હોવા છતાં થે બંનેને મતે સીમાખહ : 
વાસનાનું બેધનહોન અસીમ સાધારણીભાવે સ્ફુરણુ એ જ રસાસ્વાદનું | 
કારણુ છે. આ ખુલાસો સંપૂણુપણે મનેજૃત્તિના વિશલેષણુમૂલક અથવા _ 
7510010૬80 છે. પરંતુ વિશ્વવાય કહે છે કે સાધારણી પ્રજૃત્તિરૂપે 
કાબ્યાર્થ ઉપસ્થાપિત થતાં તેમતે પરિણામે ચિત્તતો રન્નેગુષ્યુ અને 
તમોચુણુ અભિભૂત થવાથી ચિત્ત સ્વપ્રકાશ અને આનંદમય બનીને 
દેખા દે છે. પ્રકાશ અને આનંદ બંને જ સત્ત્વગુષુના ધંર્મ છે. સૈત્ત્ત- 
ચુષુના પ્રાચુયને કારણે એ અહ્માસાક્ષાત્કાસ્તુલ્લ હોય છે એમ 
કહેવામાં આવ્યું છે. વિષયના સંપકથી જે જ્ઞાન પ્રગટ ચાય છે ત્તે 
વિષયધર્મી હેય છે, જડધર્મી હોય છે અને તેથી જ ર૨જસ્‌ -અને 
તમોચુણુની સાથે સંયુકત હોય છે. પર'તુ ખાભ્ર વિષયની સાથે 
અસંખહ્દભ્માવે જે કેવળમાત્ર સરવગુણુતે ઉદ્દિક્ત કરે છે તે વેદ્યાન્તર- 
સ્પર્ચશુન્ય અર્થાત્‌ અન્ય સય વરતુના 'સંપર્કવિહીનભાવે સ્ફુરાયમાણુ 
થવા બેધાયલું છે. ર્સાસ્વાદની સાથે સાથે ને ૨રજસ્‌ અને તમોગુણુ 
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અભિભૂત થઈ નય અતે સત્તચ્રુણુને। ઉદ્રેક થાય તો. કાબ્યરસાસ્વાદની 
સાથે સાથે માણુસની થિત્તશૃત્તિ પવિત્ર અને નિર્મળ ખની નય, એ 
સહેજે અતુમાની શ્રકાય છે. ઉપદેશ દેવાને માટે કવિ કાબભ્યનું સજત 
કરતા નથી, માણુસના ચિત્તતે પુષ્યપવિત્ર કરવાને માટે પણુ કવિ 
કાબ્યકલાની રચના કરતા નથી, પરતુ તેમતું સરજેલું કાબ્ય રેસ 
ઉત્પન્ન કરી શ્રકે તો તેને પરિણામે હૃદયમાં જે સત્તવગુષુને ઉદય 
થાય તેને લીધે આપોઆપ જ માણુસતું ચિત્ત રસસંભોગની સાથે સાથે જ 
પાપસુકત ખની જય છે. મમ્મટે કાબ્યપ્રયાજનની વાત કરતાં કહ્યું છે-- 
વાળ્યં ચફણેડ્થજલે વ્યવદારવિરે શિવેલરણયયે | 
સથઃ ૧રિનિકૃતચે થાન્સારસિતલચોવરેરાયુઝે ॥ 
કાબ્ય લખવાથી યશ મળે છે, ધન મળે છે, નાનાવિધ સમા- 
જના વ્યવહુા।ર૨ જણી શકાય છે અતે પરમાનંદ પ્રાતત કરી શકાય છે, 
તેમ જ તેની સાથે સાથે કાંતા જેમ પાતાના હાવ ભાવ અતે વિક્ષેપાદિના 
સૈંદર્યના ચાતુર્ય દારા તેના પ્રેમપાત્રતે પોતા પ્રત્યે આકર્ષે છે, તે જ 
પ્રમાણે કાબ્ય પણુ ર્સસ્કૂતિદ્દારા ઉ્નત ચકિત્ર પ્રગટ કરીને તેવા ચક્્ત્ર 
પ્રત્યે વાચક અથવા દશ્ાકને આફર્ષો શ્રક્રે છે, ભામહે કહ્યું છે-- 
ઘર્માર્થવાથમોક્ષેણુ વેચક્ષખ્યં જરઝાઇુ અ । 
” ઝજ્વીતિ વરોતિ જીર્લિ ચ સાધુવાવ્યતિવમ્ધનમ્‌ ॥ 
તેમણે વધારામાં કહ્યું છે કે, જેમ પહેલાં મધ ચાટયું હેય તો 
પછીથી કડવું એષધ પણુ માણુસે પી જય છે, તેમ કાવ્યરસની 
સાથે મિશ્રિત હેય તો માણુસો શ્ાસ્ર વાંચવા પણુ તેયાર થાય. 
સ્વાટુજાગ્ય(ોસ્તિશ્ર શાબ્રમપ્યુપયુગ્યસે । 
પ્રથમાજીરમથવઃ વિવન્લિ વટુમેપગમ્‌ ॥ 
તેમણું વળી કહ્યું છે કે, એવો શ્ઞખ્દ નથી, એવો અર્થ નથી, 
એવી યુક્તિ નથી, એવો કળા નથી, જે કાભ્યની અંગભૂત 
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“નં ચતી હોય. 
ન શ ફન્સો ન તદટ્ાથ્ચય ત શમ્યાયો મ તા યા | 
જાયતે ચજ્ન જાય્યાંમ મટ્દો માયો ઘટાન્‌ મરે ॥ 
કાબ્યનાં શિભ્ભિન્ન ચરિત્રમાંથી ઉપદેશ મળી શકે છે, વિવિધ 
'અનુભવ મેળવી શકાય છે એ વાત ભામહના વચન ઉપરથી સમ . 
“સકાય છે. ભરતે કહું હતું-- 
છુકલાર્તાનાં શ્રતાર્તાનાં શોજાતાનાં તપરિવિનાં । 
વિષ્રાસ્તિગઝનને જાજે નાટઘમેતટ્વિષ્યતિ ॥ 
ઘર્મ્ય ચશલ્યમાયુષ્યં રિત વુજ્નિવિવફેનમ્‌ । 
છોજોપરેર નન તાટથમેતરવિઘ્યતિ ॥ 
અભિનવ એની ટીકામાં કહે છે કે, એ શ્લોકનું ત તાત્પર્ય એ 
નથી કે નાટય ચુરૃની પેઠે ઉપદેશ આપે છે, પરતુ માણુસની બુદ્ધિ 
વધારીને તેમની પ્રતિભામાં ₹હ્દિ કરે છે. એટલે આપણે નેઇએ છીએ 
"૧ૃ અભિનવને મતે કાબ્ય અથવા નાટય કશે। ઉપદેશ આપતું નથી. 
પરતુ પ્રતિભારૃદ્ધિ કરીને ગોણુભાવે બુદ્ધિની વિશદતા ઉત્પન્ન કરી 
તેના પોતાના મગલ પ્રત્યે તેને દોડાવવામાં મદદ કરે છે. દડી, વામન, 
રુદ્રટ, ઉદ્દક્ટ વગેરેએ પણુ સ્રુખ્ય ભાવે કાવ્યના ઉપદેશને કાવ્યના 
' ઉદ્દેશ તરીકે વર્ણવ્યો નથી. રાજ્શેખરે કહું છે કે, કવિએ ત્રિવિધ 
સૈને અભ્યાસ કરવો. વાફ્શેચ અર્યાત્‌ વાક્યની પટુતા, નિદોષના 
વગેરે, મનઃશૈચ અર્થાત્‌ મનનો પવિત્રતા અતે ત્રીજાં કાયશ્ચોચ અર્થાત્‌ 
શરીરની શુચિતા. રાજશેખર કહે છેકે કવિ જે સ્વભાવના હેમ 
તે જ સ્વભાવનું તેમનું કાબ્ય પણુ થાય, ચિત્રકાર જે સ્વ્ાવના હેમ. 
સે જ સ્વભાવનું ચિત્ર પણુ થાય, 
“લ ચત્ણમાવઃ જવિસ્તટ્નુહ્મ વાવ્ય । 
ચારશાવાર્ત્રવર લ્તારશાવારમય સિત્રમ્‌ં ॥ 


લ૪૮' 'કાંગ્યવિચારૂ- 


રુદ્ર, મમ્મટ વગેરેએ ઉપદેશાપયે।ગિતા રવીકારી છે તેતું 
સુખ્ય તાત્પર્ય એ છે કે કાબ્યનાટયમાં ધણીવાર મહાપુર્ષે.નાં ચરિત્ર: 
રસપ્રવણુ ભાવે ઉપરથાપિત થાય છે, અતે તેને પરિણુ।મે વાચક કકે 
દર્છકનું ચિત્ત તેવા ચરિત્ર પ્રત્યે આડર્ષાય છે. વિછાનાથે તેમના. 
પ્રતાપરુદ્રયશેભૂષણુ ગ્રયમાં મમ્મટનું અતુસરષણુ કરીતે લખ્યું છે, 

“સહ્ૅરાત ક્રમુશસિતાર્ટાધિમતં શવ્લ્પ્રધાનાસ્સિર 

યરસ્ાથત્રવળાત્‌ પુરાળવચનારિ્‌દ સુટત્લસિતાત્‌ । 

છાંતાસંતિતયા યયા ચરશતાનાપાય જાભ્યત્રિયા 

થર્તક્યે જુતુજીં થુષો વિરતિત્ણસ્મે રદ્દ ગુમ 11 

તેમણે વળી કહ્યું છે-- 

વરિવર્ટ્લે વિજ્ઞાન સંમાય્યતે યક્ો વિસ્વન્તે શુળા: । 

પ્રૂયતે સુવુદ્વરિતં વિત્તત્‌ ચેન ન દૃરન્તિ જાગ્યાણાવાઃ ॥ 

વિદ્યાનાય વળી કહે છે 'ે, ઉત્તમ પુર્ષનું ચરિત્ર જેમાં વણુ- 
વવામાં ન આવ્યું હેય તે કાવ્ય ત્યાન્ય છે. દડીએ કહ્યુ' છે,-- 

“ઝાહિરાગયશોસિવમાટશે પ્રાપ્ય વાથાયમ્‌ । 

શેવામલન્તિધાસેડવિ ન સ્યય વર્ય નર્ઠતિ ॥ 

'નળ-નહષાદિ મોટા મોટા રાજ્નનાં ચરિત્ર જે કાવ્ય પ્રતિબિખત' 
કરે છે તેમનો કદી પણુ વિનાશ થતો નથી. પ્રતિપાધ વસ્તુના 
માહાત્મ્ય ૬1૨1 જ કાવ્યને માહાત્મ્ય મળે છે એ વાત ભ્રામહે પણુ. 
સ્વીકારેલી છે. ભામહ કહે છે,-- 

“ઝવજોયચલ્ય માદ્ત્મ્યાટુઝ્ઝ્ગઝા: વમ્યતંશટ્‌ઃ 1” 

ઉઠૂભટ કહે છે કે, કાવ્યની આશ્રય-સંપત્તિ દ્દારા જ કાબ્યનું.- 
મહત્ત્ત સાધી ગ્રકાય છે. 

'ાવ્યમાધ્રયલવત્યા સેફ્મેવામરટમઃ ।” 

રુદ્ર પણુ કહ્યું છે,-- 


સ ચાને. કાવ્ય  ૧૪૯૭- 


'ઝટાર્તરરિતિતિયન્ધના પ્રવન્ધદ્રતિષ્ા ।' 

ભોજે કહ્યું છે. કે, લેકેત્તર ચસ્ત્રિનું વર્ણુત કરવાથી અદ્પશ્નક્તિ- 
સંપન્ન કવિનું કાબ્ય પણુ આદર પામે છે. 

“કનેરભ્વાવિ વાગ્કૃસિનિટૂરજળાવતસતિ । 

નાયજો ચરિ વર્ભ્યેત હોજોપ્તરો વુળોત્તરઃ ॥' 

એટલે આપણે નેઈએ છીએે કે, પ્રાચીત આલકા-- 
રિકામાંના અનેક જણુ કાવ્યની ઉપદેશોપયોગિતા કાબ્યવણિત વસ્તુ- 
'સાહાત્મ્ય અને ચરિત્ર-માહાત્મ્ય ઉપર જ મુખ્યત્વે કરીતે આધાર 
શાખે છે, એવું માને છે. 

વિશ્ચનાથે રસતે સ્વપ્રકાશ આનંદસ્વરૂપ તરીકે વર્ણવતાં કરૃણ 
રસને પ્રશ્ન ઉપાડી કહ્યું છે કે, કરુણુ, ભયાનક, બીભત્સ વગેરે 
“રસમાં સુખાનુભવ થાય છે તે બધા જ સહૃદય દશ્ન'કે। “નણે છે. જે 
એ નતના 2સાસ્વાદતે વખતે દુઃખતે અનુભવ થતો હેત તો તેના 
આસ્વાદને માટે કોઈ ઉન્મુખ થાત નહિ, અતે રામાયણાદિ સાંભળવાતે 
“માટે “કોઈ આતુર થાત નહિ. 

“થટળારાવવિ રતે આયતે યત ૧૨ ચુલ । 

સસેતવલાતનુમવઃ પ્રતાળ તત્ર જેવહમૂ્‌ ॥ 

વિત્ત તેષુ યદા ટુઃલ ન જોડવિ લ્થાશડુન્સુલ: | 

કરૃણુ રસથી દ્રવી જતાં દશેકતે ધણી વાર આંસુ પડે છે, તેનું 
'કારણુ દુઃખાનુભવ નથી. ચિત્ત રસમાં વિમલિત થતાં તેતે પરિષામે 
પણુ આંખમાંથી આંસુ પડે છે. આપણે પહેલાં જેઈ ગયા છીએ 
પૃ અભિનવગુપ્તે નાટય સૃત્રતી વ્યાખ્યામાં કઈ રીતે કાવ્ય અથવા 
'નાટયરસતી સાથે લોકિક ભયાદિ અતુભવતું પાર્યકય સ્થાપિત કર્ઝુ 
છે. બંનેમાં મતેજૃત્તિનું કેવા પ્રકારનું પા્યકય :(0339018બંબ્કાંવ્તાં 
“તૌ €₹€10€૯) ઉત્પન્ન ચાય છે તે અભિતગે અતિશય નિપુષુ રીતે 


બૂપ૦ ' હાબ્યવિશફેર 


ખતાવેલું છે. પરતુ વિશ્વનાથે તે રિમ અનુસરણુ કુ નથી.. 
“તેમણે સત્તવાદ્રેકતે પરિણામે રસ અભિવ્યકત ચાય છે એમ કહ્યું છે. 
ગેટલા માટે જ દુઃખ-કારણુમાંથી સુખોત્પત્તિ શી રીતે થઈ શકે, એ 
વાતને! કશે। યુક્તિપૂણું જવાબ દઈ શ્રઞકયા નથી. તેમણે કહું છે કે, 
લોકિક શે।કહર્ષાદિ કારણુમાંથી તેના જેવાં લોકિક શે।કહર્ષાદિ ઉત્પન્ન 
"થાય છે, એ જેમ સંસારને। નિયમ છે, તેમ કાભ્યજગતમાં અલોકિક 
'વિભાવાદિ દારા સર્જત્ર જ સુખ ઉત્પન્ન ચાય છે એ પણુ એક નિયમ 
છે. “અતય હોવિકરોવરારિવારળેમ્યો નૌજિકરોવરર્ષાટ્યો ગાયન્તે રતિ છોજે 
વ ત્રતિનિયતઃ, જાય્યે ઘુતઃ ચર્વેમ્યો વિમાવારિમ્યઃ ગુલમેવ ગાયલે ટિ 
યમા ઘથિદોષઃ | પરતુ એ નિયમતું કારણુ શું એનો ખાસ 
ખુલાસો તેએ આપી શકયા નથી. વિભાવાદિ વ્યાપાર સંબંધે પણુ 
'વિશ્ચનાથના મતની સાથે અભિનવના મતનું પાર્યકય ભ્નેવામાં આવે 
છે. આપણે પહેલાં કહી ગયા છીએ કે વિભાવાદિ વ્યાપારથી જે 
સાધારણીકરષણુ થાય છે તેતો અચ સમજવતાં અભિનવે કહ્યું છે 
, કે સાધારણીકરણુનો અર્થ: એ છે કે, લોકિક જગતની સાથે સંબંધ- 
વિઠઠીન ભાવે, દેશકાલાદિસંબંધવિહીન ભાવે અને કેઈ પણુ વ્યક્તિ 
વિશેષના અતુલવસંપર્કવિહીન ભાવે કવળ વિભાવાદિવણિત 
વ્યાપારનું સાધારણુ ભાવે ચિત્તમાં પ્રતિખિખન તેનું જ નામ સાધારણી- 
કરણુ. પરતુ વિશ્વતાચ [કહે છે કે, જે નાયક સંબંધે વિભ્રાવાદિ 
વર્ણુવાય છે, તેની સાથે દર્શક અથવા વાચક પોતાતે અભિત્ત માનીને 
“તેના વિભાવાદિને પોતાના વિભ્રાવાદિ માનીને તેમાંથી રસ અનુભવે 
છે. નાયકવણિત વિભાવાદિતે કોઈ પણુ વ્યક્તિ પોતાના વિભાવાદિરૂપે 
વાપરી ચ્રક્રે એ જ વિભાવાદિને। સાધારણીકરણુરૂપ જ્યાપાર્‌ છે. 
મ્યાપારોડસ્તિ વિમાવાથે નગ્ના સાપારળીજતિ$ | 
તણછામાવેળ યધ્ચાલન્‌ વાયોષિપ્ઝવનાટ્ય: ॥ 


રશ અને કાવ્ય ૧૫૨ 


પ્રતતા તય્મેરેત સ્ાત્માનં પ્રતિપચતે । 
૩શાદાર્િસુટ્યોધઃ વાધારભ્યામિતાનતઃ ॥ 
પરતુ નાયક-વણિત વિભ્રાવાદિનતે જને વાચક જે દર્શક પોતાના 
વિભ્રાવાદિરૂપે માની લે તો તેને પરિણામે લોકિક હર્ષ, શેક, ત્રીડા, 
આતંક વગેરે ઉત્પન્ન થઈ શકે એ ભયથી તેમણે પહેલાં કહેલા સાધારણી- 
કરષુને સહેજ ડ્રેરવીને વિશ્વનાથે કહું છે કે, વિભાવાદિજનિત જે 
રસાસ્વાદ થાય છે તે નાયકને! હોવા હતાં પણુ જણે નાયકને નથી 
હોતે, દરેકને કે વાચકને 'હેોવા છતાં જણે તેનો નથી હોતે. 
સ્વગતતા અથવા પરગતતા રૂપ કોઈ બંધન જ તેમાં નથી હેવું. 
વર્ય ન વરદ્યેતિ મમેતિ ન મમેતિ ચ । 
તટાશ્યાર્‌ વિમાવાર્‌: પરિચ્છેટો ન વિયલે ॥ 
આપણે સ્પછ જેઈ શકીએ છીએ કે પહેલાંના શ્લોકમાં વિશ્વનાયે 
સાધારણીકરણુના અર્થ: જે રીતે સમજવ્યે। છે તેતો ૧રલ્ય ન પરસ્ચેશિ 
એ લેક વિરોધ કરે છે. ને દર્શક કે વાચક કાબ્ય કે નાટયવણિત 
પામી સાથે પોતાને અભિન્ન જ માતે અતે એટલા માટે જ “ને 
તેનામાં રહેલા વ્યભિચારી ભ્રાવો તેના ચિત્તમાં ઉદ્ભવ પામતા હોય 
તા તો તે તેના સ્વગત લોકિક ભાવના જેવું જ થયું. તો પછી તે 
શી રીતે સ્વગતતા અને પરગતતા એ બંનેથી જુદે રૂપે પ્રતીત થઈ 
ટ્રકે ! એ પ્રશ્નના ઉત્તરમાં વિશ્વતાયને એક માત્ર જવાખ એ છે કે, 
વિભાવાદિતી અલોકિકતાને કારણે જ એવું થઈ શ્ઞકે છે. વળી તેએ! 
કહે છે કે, નાયકના ચરિત્રની સાથે દર્શક કે વાચક ન્યારે પોતાને 
અલિન્ન માતે છે ત્યારે તેતે પરિણુ।!મે રસાસ્વાદ અંકુરિત થઈ 'ઊઠે 
છે. અને તે ન્યારે પાછળથી પરિસ્કુરિત થઈ ઊઠે છે ત્યારે તે 
સ્વગતતા-પરગતતાથી વિલક્ષષણુ રૂપે પોતાને પ્રગટ કરે છે. નને'કે 
વિભાવ અતુભ્રાવાદિ ખધા એકત્ર થઈને મસખોધ ઉત્પન્ન કરે છે.'તો 
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પણુ કોઈ કોઈ વાર કેવળમાત્ર તેમાંના કોઈ પણુ એકના વણેનદ્દારા 
બઔન્ન આક્ષિપ્ત થઈને તેની સાથે ભળી જય છે અને રસ ઉત્પન્ન 
કરે છે. અભિનવતી પેઠેં વિશ્ચનાથે પણુ કહ્યું છે કે, અનુકરણુ દ્રારા 
રસ ઉત્પન્ન થતો! નથી. રસ સ્તાપ્ય પણુ નથી અને કાર્ય પણુ નથી. 
સસ નિત્ય પણુ નથી, નિવિકલ્પ પણુ નથી, સવિકલ્પક પણુ નથી, 
પરે[ક્ષ પણુ નથી, અપરેક્ષ પરુ નથી, એટલા માટે જ તેને અલૌકિક 
કેહેવો' પડે છે. રસનું એકમાત્ર પ્રમાણુ તેતે। આસ્વાદ છે. ભરતે તેમના 
નાટયસૃત્રમાં નિષ્પત્તિ શ્રખ્દ વાપર્યો છે, તેનો અર્ય ચર્વણુ છે. નિષ્પત્તિ 
શબ્દ જે કે કાર્યવાચી છે તોપણુ અહીં તે ગાણું અર્થમાં વપરાયો 
છે અતે નિષ્પત્તિ શખ્દનું ખ૩' તાત્પયે આસ્વાદન છે. રસને શી રીતે 
સ્વપ્રકાશ અતે અખંડ કહી શકાય ? વિભાવાદિના મિલનને પરિણામે 
જ રસ ઉત્પન્ન થતો હોય તો તે અખંડ પણુ નથી, સ્વપ્રકાશ પણુ 
નથી. એના જવાખમાં વિશ્વતાય કહે છે કે, રતિ વગેરે સ્થાયી ભાવ 
અને તેનું પ્રાકટય અભિન્ન છે; તેના પ્રાકટય વગર તેને સ્વતંત્ર . 
અસ્તિત્વ નથી. રસ સદા અતુશ્વાતા નથી, કેઈ વખતે કેઈઈ વિશેષ 
અવસ્થામાં તે ઉત્પન્ન યાય છે. એટલા માટે નને કે તેને કાયર" કહેવું 
પડે છે તોપણુ તે યથાર્થ કાર્ય નથી. દરૉક અને વાચકની પહેલાંની 
અને અત્યારતી વાસનાની પરિણુતિરૂપે તે પ્રગટ થાય છે, એટલું 
સાત્ર ફહી શકાય, રસાદિ આસ્વાદ સ્ત્રપ્રકાશસ્વરૂપ છે એ સંબંધે 
વિશ્વનાથે પોતે કશી દલીલ આપ્યા વગર્‌ કહ્યું છે કે એ વેદાન્તને 
સિદ્ધાંત છે અને એતી વિર્‌દ્ધ કશું કહેશો તો વેદાંતીઓ જ એને 
જવાખ આપરે. વિભાવાદિ ને કે પ્રથમતઃ ખેડશઃ પૃથફૂ પૃથક ભાવે 
અનુભવાય છે તોપણુ તેઓ ન્યારે અકૃત્રિત જ્ઞાવે સ્કૂતત થાય છે યારે 
જ તે રસરૂપે આસ્વાદિત થાય છે. વેદાંતના બ્રહ્માની પેઠેં ?રસતેો 
આસ્વાદ અબડ છે. વિભ્રાવાદિતી વિશિષ્ઠતાને કારણે રસમાં વિશ્ચિષ્તા 
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ભાવે છે એટલા માટે વિશ્વવાથે નાનાવિધ વિભાવ અતે નાનાવિધ 
“નાયકનાયિકા અતે તેતી ભિન્નભિન્ન પ્રકારની અનતસ્યા વણુંવી છે. 

કવિ કણુપૂરે રસતી વ્યાખ્યા કરતાં કહ્યું છે,-- 
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અર્યાત્‌ જ્યારે ચિત્ત કાબ્યવણિ'ત વિભાવાદિતી સાથે સંયુક્ત 
થઈને રહે છે અને બાલેન્દ્રિય અને અન્તરિન્દ્રિય અતે તેતા ઉપરાંતના 
બધા વિષયને નિરોધ કરી દે છે, ત્યારે ચિત્તતે જે એક ચમત્કાર- 
જનક સુખ થાય છે તેનું નામ રેસ. કણુપૂર કહે છે કે ભક્તોના ચિત્તને 
જ એ નાતના રસ સ્વતઃસિદ્ધ હોય છે. કાબભ્યાદ્માં, સહુદય 
વ્યક્તિઓના થિત્તમાં સર્વર્સનું અભિવ્યેજન કરી શ્રકે એવો અને 
સર્વર્સાસ્વાદમાં મૂળભૂત એક ચિત્તતે। ધર્મ છે--જેને સ્થાયી ભાવ કહીં 
ય્રકાય. રસ આનંદ-સ્વભાવ છે એટલે તે એકરૂપ છે. નાનાવિધ 
'ઉપાધિભેદે કરીતે તે નાનારૂપે દેખાય છે. સૂર્યતું કિર્યુ જેમ એક 
હોતવ્રા છતાં પણુ ભિન્ન ભિન્ન સ્થાતે પ્રતિકફ્લિત ચઈ ને શિતન્ન ભિન્ન 
રૂપ ઉત્પન્ન ડરે છે, તે જ પ્રમાણે એક જ રસ નાના ઉપાધિ ભેદે 
કરીને નાના ભાવે પોતાને પ્રગટ કરે છે. પ્રાકૃત લેકોમાં જે રોગા- 
રાદિનું વર્ણુન જવામાં આવે છે તેતો આસ્વાદ તે પ્રાકૃત રેસ; 
અપ્રાકૃત શ્રોકૃષ્ણુકાધાદિનિછ રસને અપ્રાકૃત રસ કહેવામાં આવે. છે. 
અપ્રાકૃત રસમાં પરે।હમ્મણીરતિ વગેરે પ્રાકૃત રસમાં જે રસાભાસ 
'તરકે ગણાય છે તે જ સર્વોત્તમ ગણાય છે, કારણુ ત્યાં આલંબન વગેરે 
ખધું જ અલોકિક હેય છે. ત્રજવધૂએનાં ચિત્ત પહેલેથી જ સ્વપૃતિ- 
વિષ્નુખ અને એકાંત ભાવે રૃષ્ણુમત હતાં એટલે તેમનાં ચિત્ત કેવળ 
માત્ર અનુરાગતે જ અતુભ્નવ કરતાં, એટલા માટે તેતે: અશુહ્દ કહી 
“ન શકાય, કણુપૂરે વાત્સલ્યરસ અને ભરક્તિર્સને ગણીને દસ રસ 
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રવીકાર્યા છે. એ ઉપરાંત તેમણે પ્રેમરસ નામે એક સ્વતંત્ર ર્સ પણુ 
સ્વીકાર્યો છે જે કેવળમાત્ર રાધાકૃષ્ણુમાં જ મળે છે. રુંગાર રસથી 
એ રસનું પાથકેય એ છે કે રુંગારમાં પ્રેમ અંગ હોય છે અને અંગી 
રૉગાર હોય છે, એટલે કે ટુંગાર રસમાં નાયિકાજતોચિત અભિલાષાદિ 
જ મુખ્ય હેય છે, પરતુ આધ્યાત્મિક ડેમ ગેણુ હેય છે અને 
ગ્રેમરસમાં આધ્યાત્મિક પ્રેમ જ મુખ્ય હેય છે, અભિલાષાદિ ગેણુ 
હ્ય છે. 


ત્રયાંલ્તેડટ શરમાવે ચ મન ત્રેયથીતિ ત્રવાર્‌ 
જ્્વમે પ્રાળા કદ્મપિ તવાણલ્ોતિ દૃન્‍્ત પ્રણવ: । 
સતં સે તશ્ચાદૃમિંત ચ યત્તરચ તો સાધુ (ષે 
: ય્ચણ્ારો નૌ ન જિ યમુચિતો યુજટ્સ્નત્પ્રયોરઃ ॥ 

[ અહીં ત્રીનર ચરણુમાં કઈક મૃદ્રણુદોષ છે. આખા *લોકને। ભાવાર્થ 
એ છે કે--હું તને પ્રિય છું અને તું વળી મને પ્રિય છે, એ લવારે છે; ડં 
મારા પ્રાણુ છે અને હું તારા પ્રાણ છું, એ ખકવાટ છે; તું મારી છે અને 
છુ' તારો છું એવો જે આપણે “મારા તારા'ને પ્રયાગ કરીએ છીએ તે, હે 
રાધા, યોગ્ય નથી. ) 

પ્રેમરસ ઉપરાંત ટણુપૂરે ભક્તિર્સ નામે રવતંત્ર રસ સ્વીકાર્યો 

છે. કવિ કર્ણ્પૂરે સાધારયુ રીતે અનેક સ્થળે સાહિત્યદ્ર્પણુકાર 
વિશ્વનાથનું જ અતુસરણુ કર્યું છે, નને કે ઠેકાણે ડેૅકાણે ભિન્ન મત 
પષુ પ્રગટ કર્યા છે. રસાત્મક વાકૅયને કાવ્ય ન કહેતાં કવિકૂત વિચિત્ર 
કલાને તેમણે કાભ્ય કહું છે. તેએ કહે છે કે, એવી વ્યાખ્યા કરવાથી 
કાબ્યપ્રકાશ્ની “બોથ શન્ટારષે? વગેરે વ્યાખ્યાની કશી જરૂર રહેતી 
નથી. કવિકૃત અસાધારણુ ચમતકારિણી રચનામાં દોષનું ખાહુલ્ય અને 
સુણુના અભાવ દેઈ હાકે નડિ. અદોષ શબ્દાથેતે કાબ્ય કહીએ તો 
“યુરરનચતા' એ પદ પણુ કાવ્ય ગણુ।ય. રસાત્મક વાકયને કાવ્ય કહીએ 


જૂસ અને કાવ્ય ૧૫૫ . 


તો 'ોયોસિઃ ૧૬ વિદરતિ દૂરિ?' એ વાકય પણુ કાવ્ય ગણાય. તેઓ 
કહે છે કે વાક્ય ન હોય તો પષ્યુ કાવ્ય થઈ શકે, જેમક્રે-- 
યૂર્મઝોભવટચ્છન્નઃ શશશમધતુર્ષર: । 
"૫ વ*્ષ્યાળુલો માલિ લવુદ૧ફતશેલર? ॥ 

[જેણું કાચબાના રેમનું વસ્ર ઓઢયું છે, સસલાનાં રિ'ગડાંનું ધનુષ્ય . 
ધારણુ કડું છે, અને આકાર-કુસુમનું છોગુ' કર્યું છે એવો આ વ'ધ્યાસુત 
રાશી રહલો છે. ] 

થેોગ્યતા નથી એ કારણે આ શ્લોકના ગ્રખ્દસમૂહથી વાકય 
બનતું નથી તોપણુ એમાં ફાવ્યત્વ છે. વામને કહ્યું છે કે રીતિ જ 
કાબ્યતો આત્મા છે--તે પણુ ખરાબર નથી. કારણુ રીતિ તો કાભ્યને। 
માત્ર બાલમ ચુણુ છે. રીતિમાત્રતે કાભ્ય કહીએ તો ગુણાલંકાર્રહિત- 
સદદેષ અતે છતાં રીતિમાન વાકયને ફાબ્ય કહેવું પડે. એટલા માટે : 
કૅવિવાડનિર્મિત જ કાવ્ય એમ કહેવું પડે છે. તેમણે વધારામાં કહું 
છે કે ધ્વનિ કવિવાડ્નિર્મિતિરૂપ કાવ્યતોા પ્રાણુ છે અને શબ્દ અને 
અર્થ તેતું શરીર છે. પૂર્વ' સંસ્કારો જ કાભ્યનું ખીજ છે. એ ખીજ 
પોતાને ખે રીતે પ્રગટ કરે છે. નવનવોન્મેષશાલિની પ્રજાદ્દારા કાબ્ય- 
નિર્માયુશ્રક્તિરૂપે એ પોતાને પ્રગટ કરે છે અથવા કાબ્ય આસ્વાદનનીઃ 
યોગ્યતારૂપે પોતાને વિકસિત કરે છે. કાવ્યનું ફળ કેતળમાત્ર યશ્ન, 
અર્થપ્રાત્તિ વગેરે નથી, પરતુ કૃષ્ણુના ગુણુ, લાવણ્ય, કેલિ વગેરેના 
વર્ણુન વખતે ચિત્તાભિનિવેશ્રદ્દરા ગભીર આનંદપ્રાત્તિ અને વાચકોના 
ચિત્તમાં તેવા આન'દનતે! આસ્વાદ એ છે. 

ચશઃ પ્રમૃ#મેવ ૧ નાસ્ય જેવઝતિઘ્યલે । 
નિર્માળવારે શ્રીફ'્ળગુળળાવમ્યજેઝિયુ ॥ 
સિશલ્યાસિનિવેસેન શાન્દ્રાનન્ટાજયલ્યુ યઃ । 

સ ઉ વરો છામઃ સ્વારમાનાં તથેવ તઃ ॥ 


“' ૧૫૬ કાબ્યવિગાર 


કણુ'પૂરે એક ખાજુથી રસના સ્થાયી ભાવને નિત્ય કહો છે અને 
'ઔજી ખાજુથી તેના પરિણામને! સ્વીકાર કર્મો છે, એની સમજૂતી 
આપતાં વિશ્વનાથ ચક્રવર્તાએ કહું છે કે કૃષ્ણુતી ખબાલ્ય, કેશે, 
પોગ'ડાદિ અવસ્થા જેમ નિત્યકાળ વિધ્માન હોવા છતાં ભક્તની 
દર્શતેત્કઠો અને 'જગદુદ્દારાદિ પ્રયોજનતને લીધે તે ખધી અવસ્થા 
“કાઈ કોઈ વખતે પ્રગટ થાય છે અતે કોઈ વખતે અપ્રગટ યાય છે, 
તેમ વિભાવાદિના દેખાવાથી પણુ તે બધા ભાવો કોઈવાર પ્રગટ 
' થાય છે, અતે તે દેખાતા બંધ થતાં પાછા અપ્રગટ થઈ નય છે. 
 પ્રાકૃતર્સતી ખાબતમાં સ્થાયી ભાવ, વિભાવાદિના સહયોગથી પૂર્વ 
દશાને! તયાગ કરીને રસરૂપે પ્રગટ થાય છે. અપ્રાકૃતની ખાબતમાં 
અંચિત્ય શક્તિદદાર। પૂર્વાદશાતે। ત્યાગ કર્યા વગર જ' પરિણામજન્ય 
રૂપને પ્રગટ કરે છે. કારણુ અહીં પરિણામી અને પરિણામજન્ય રૂપ 
બંતે નિત્ય છે. કર્ણુપૂર વધારામાં કહે છે કે, સ્થાયી ભાવ એ 
સમવાયી કારણુ છે અને વિભાવાદિ તેનાં નિમિત્ત કારણુ છે. સ્માયી 
* જાવમાં જે શ#તને। વિકાર થતાં રસતી અલિવ્યક્તિ થાય તે જ 
અસમવાયી કારષણુ. વિભાવાદિ કે સ્થાયી ભાવમાં રહેલ વિકાર્વિશેષ 
. રસનું કારણુ નથી, પરતુ રસની અભિબ્યક્તનું કારણુ છે. સ્થાયી ભાવ 
કહીએ એટલે ૨રજસ્તમોરહિત શુદ્ધ સત્ત્તરૂપે વિદ્યમાન ચિત્તતે એક 
વિશેષ ધમ* એવે! અર્થ. થાય. આ શુદ્ધ સત્તતરૂપ અવસ્થા અવિધા- 
રહિત ચિદ્ૂપ અતે દૂલાદિની શક્તિની આનંદાત્મક મૂતિરૂપ હોય છે. 
એ ચિદ્પ ધર્મ નાના ઉપાધિભેદે કરીતે અતે સંગવેચિત્ર્યતે કારણે 
કરૃણુ, વીર્‌ વગેરે નાના ભાવે પોતાને પ્રગટ કરે છે. કૃષ્ણાનુગત 
-સાધકાોતો આ સ્થાયી ભાવતે। આસ્ત્રાદ નિત્ય હેય છે અને તે કોઈ 
પણુ કારણુની અપેક્ષા રાખતો નથી. પરતુ પ્રાકૃત સહુદ્ય વાચકની 
' બખતમાં ભિન્નભિન્ન ફારણાથી એ રસાભિત્યક્તિરૂપે પ્રગટ યતો 
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જોવામાં આવે છે. પહેલાં કહેવામાં આવ્યું છે કે કણુંપુરે દશ્ય અને 
શ્રવ્ય બંને પ્રકારના કાવ્યમાં અગિયાર પ્રકારના રસ: સ્વીકાર્યા છે. 
આઠ પૂર્વસ્વીકૃત નાટયર્સ, વિશ્વનાથ-સ્વીકૃત શ્રાંતરસ અને શે।જ- 
સ્વીકૃત વત્સલતા અને પ્રેમરસ. એ ઉપરાંત ભક્તિરસને પણુ સ્વતંત્ર 
રસ તરીકે કુ પૂરે સ્વીકાર્યો છે. પહેલાં કહેવામાં આવ્યું જ છે કે, 
વિશ્વનાથની પેઠે ફેષ્યુ પૂર પણુ ચમત્કારિત્વતને જ રસને! સાર કહે છે. 
ચમત્કારિત્વતે અથ હદયતે। વિસ્તાર અથવા અદ્ભુતતા થાય છે. 
નાટક બતી વખતે જે રસોદૂખાધ થાય છે તેનું કારણુ અતુકરણુ 
નથી. પરતુ ચિત્રમાં ચીતરેલી પ્રતિમામાં જે રીતે રામસીતાતે। ખાધ 
થાય છે તેજ રીતે સમ્યફ-મિથ્યા્સંશ્યસાદશ્યપ્રત્યયાત્‌રિકત એક 
અનિર્વચનીય પ્રત્યયયવિશેષદ્દારા કૃત્રિમ વિભ્રાવાદિમાં અમૃત્રિમવત્‌ 
પ્રતીતિ ચવાથી સહુદયોના ચિત્તમાં આનંદ ઉત્પન્ન ચાય છે. અહીં. 
તેએ શ્રીશેકુકના મતને અતુસર્યા છે એમ લાગે છે. શ્રીશકુક્ે પણુ 
કહ્યું છે,--સમ્યટતિથ્યાવંશયલાર્યકરતીતિમ્યો વવિજક્ષળા ચિવ્રતુરમાવિન્યાયેન 
સઃ છુલી રમ; બતો સયમિલિ પ્રલીતિરસ્લિ । ભગવાન શ્રીકૃષ્ણુ જ સમસ્ત 
રસનું કેન્દ્ર છે, તાપણું શગારર્સમાં જ તેમતે પ્રધાન આવિર્ભાવ 
થાય છે. નાયકનાયિકાના અવસ્થાફૂત ભેદ પ્રમાણે ડણુ પૂરે બહુવિધ 
રસાસ્વાદનાં વર્ણુન કર્ય છે. 

ઉન્જવલનીલમણિકાર રૂપગોસ્વામી અને તેમના ટીકાકાર જવ- 
ગોસ્વામી અને વિશ્વનાથ ચક્રવર્તી કહે છે કે, મધુર રસમાં જ શક્તિ” 
રસને ત્રેષ્ઠ સ્વાદ રહેલો છે અને અનેક ભકતો ને કે શ્રાંત-હાસ્ય- 
સ'ખ્ય-વાત્સલ્યાદિને ભક્તિ સમજે છે અતે તેતે માટે ઉન્સુખ રહે છે, 
તાપણું મધુર અયવા ઉન્‍જવલ રસને તેએ કામાણિવ્યક્તિ 'માનીને 
તેનાથી વિમુખ રહે છે. આ ઉ૦જવલ રસતું રહસ્ય પ્રગટ કરવા માટે જ 
ઉન્‍જવલનીલમણિુ લખાયે! છે. અપ્રાકૃત નાયક શ્રીકૃષ્ણુ એનું આલબન . 


" ₹*૫૮ કાબ્યવિચ$? 


છે. ઉજ્જવલતીલમણિ ગ્રયમાં નાયક નાયિકાની ભિન્ન અવસ્થા અને 
- નાયક નાયિકાના સ્વભાવભેદને કારણે થતો શંગારરસનો નાનાવિધ 
* વિચિત્ર આસ્વાદ અતિ સુંદર રીતે વણુંવવામાં આવેલો છે 


પહેલાં કહ્યું છે કે ક્ષેમેનદ્રે તેમની એઓચિત્યવિચારચર્ચામાં આચિ- 
ત્યને જ રસના પ્રાણુસ્વરૂપ તરીકે ખતાવ્યું છે. તેમણે કહ્યુ' છે ક 
ઉચિત સ્થાને ગોઠવવામાં આવે તો જ અલ કાર દેહને અલ કૃત કરી શાકે 
છે. અને ઉચિત સ્થાનથી શ્યુત થતાં ગુણુને પણુ ગુણુ નહિ કહી શ્રકાય. 
 ક્રઠેમાં મેખલા પહેરવાથી અથવા નિતખે હાર પહેરવાથી તે અલંકારનું 
'પણુ માન રહેતું નથી. શેમ ગુણુ છે એ ખરુ, પરતુ ભીત અથવા 
ગ્રણુત વ્યક્તિ પ્રત્યે શૈ" બતાવવું એ હાસ્યજનક છે. જેની સાથે 
જે બંધખેસતું આવે તે જ તેતે ઉચિત કહેવાય. ઓચિત્યને। અર્થ 
અનુરૂપતા અથવા સામ જસ્ય ચાય છે. “યત્‌ વિજ યણ બવુહ્ષં તટુ- 
1શતયુસ્યલે તરચ માવયનસુફ્ષ્ષમ્‌ ! જે પદ જ્યાં વાપરવાથી સમગ્ર અર્યની 
* સાથે બંધ ખેસે, તેવું પદ જ ત્યાં વાપરવું જેઈ એ. જેમકે-- 

“માનિ દ્િષતાં છુછાતિ સમરે દ્વસ્લરાપારવુરે 

નાથાસ્તિસિતિ વન્ટ્વાત્તિ થદુશો રેવ કલાયાં વુરા । 

સુઃ્ધા શુગેરમૂમિપાળનદિષી પ્રહ્યારાયા વાથથઃ 

છાગ્તારે ચજિતા વિસુલતિ યુછુઃ પત્યુઃ ₹#વાળે રક્ષૌ ॥। 
[ હે નાથ, આપની તલવારની ધારાથી આકુળ થચેલ આ યુદ્ધક્ષેત્રમાં 
. શગુઓનાં કુલે ડૂબી ગયાં છે,” એવી બ'દીજનોાની વાણી પહેલાં અનેકવાર 
સાંભળેલી હોવાથી ગજ ર્ભૂમિના રાનની મુગ્ધ મહારાણી જ'ગલમાં પાણીની 
આશાએ ચકિત બનીને વારવાર પતિની તલવાર તરફ નજર નાખ્યા કરે જ્ે.]* 

| પાંડિત્યની સાથે ઉન્નત ચરિત્ર જેમ શેભે છે તેમ કોઈપણુ 


_ * અહી “મુગ્ધા રાખ્દતુ ખાસ ઓચિત્ય છે, કેમ જે રાણી મુગ્ધા 
' હોવાથી તલવારની ધારાને પાણીની ધારા સમજે છે. --ખનુભ 
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મહાવાકયમાં વાકયો! જે એવી રીતે રચવામાં આવે કે જેથી વુતીય 
વિષયને સસ્ુચિતભાવે પ્રાણુવાન બનાવી શ્રક્રે તો જ તેને વાકયનું 
ઓચિત્ય કહી શ્રકાય, યથોાપયુકત વિશેષણુ લગાડવાથી પ્રબંધમાં 
એઓચિત્ય સધાય છે. યજ્ષે મેધતે દૂતત્વ કરવા માટે મેળવવા પ્રાર્થના 
ફરતી વખતે 'ગાતં વક્ષ મુવમવિહ્તે' વગેરે બહુ સદ્મુણાનું વણુન કર્યુ 
છે. રસને ઉપયુકત વાક્યવિન્યાસતે ચુણુ।યિત્ય કહે છે. એ રીતે રસે!- 
ચિત્યનું વણુન કરતાં કયા રસની સાથે કયા રસનું મિલન કર 
અવસ્થામાં સંભવી શ્રક્રે તે બતાવવાનો તેમણે પ્રયત્ન કર્યા છે. ક્ષેમેન્દ્ર 
એ રીતે કારકોચિત્ય, લિગોચિત્ય, વચતૌચિત્ય, વિશેષણુાચિત્ય, ઉપ- 
સર્ગૌયિત્ય, તિપાતોચિત્ય, કાલાચિત્ય, દેરી।ચિત્ય, કુલે ચિત્ય, તરતોચિત્ય, 
તત્તચિત્ય, અભિપ્રાવૌચિત્ય, સ્વભાવેચિત્ય, સારર્સત્રહોચિત્ય, પ્રતિ- 
ભાચિત્ય, અવસ્યોથચિત્ય, નામાચિત્ય, વગેરે બહુવિધ આચિત્યની ચર્ચા 
કરી છે. ભામઉથી માંડીને દડી, વામન વગેરે ખધાએ જ આશિત્યને 
કાબ્યના એક પ્રધાનગુણુ તરીકે વર્ણુવેલું છે. ઝુ'તકે પણુ આચિત્યને 
શ્યેક પ્રધાન સ્થાન આપેલું છે. ભામહે કહ્યું છે-- 

'સાળાજારો ર₹ત્રયતિ ચથા શાધુ વિજ્ઞાય નાણાં 

ચોડ્ય જાવ્યેપ્વવહિતિષિયા તટ્રેવામિષાનત્‌ । ' 

તેમણે વળી કહું છે,-- 
જેરાજાજકળાહોવન્યાયાનતવિરોષિ અ । 
જ્રાતિસાફ્ેજુટદાલદ્ીનં ઢુછ ચ નેપ્યલે ॥ 
પર'તુ એમણે કોઈએ ઓચિત્યતે રસના પ્રાણુસ્વરૂપ કહ્યું નથી. 

મુતકે એ ચિત્યને વકરોક્તિના એક પ્રધાન અંગ તરીકે સ્વીકાર્યું છે. 
વસ્તુતદ ઓચિત્યહાનિ થતાં રસને! અપકર્ષ થાય છે; પરતુ તેટલા 
માટે આચિત્યને રસતે પ્રાણુ કહી શ્ઞકાય. પણુ, ઓચિત્ય-ખોાષ 
સોંધ્યેમાધનું એક પ્રધાન અંગ છે. એની ના પાડી શ્રકાય એમ નયો કાઈન 
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રૂઆની સાથે કંઈ રેખા મળે તો, અથવા કયા ૨'ગની સાથે કયે! રગ 
સશે તો, અથવા ચિત્રમાં દોરેલા પુરૃષને! કેવો વિન્યાસ હેય તો તે 
સુંદર લાગે તેનું બાલ યુક્તિ દાર! કેમે કર્યું અનુમાન કરી ન શ્રકાય. 
શિક્ષિત ચિત્રકાર આગળ એ એચિત્ય આપોઆપ જ પ્રગટ થાય છે, 
અને તે આચિત્યની હાનિ થતાં કે!ઈપણુ વસ્તુ સુંદર લાગતી નથી. 
વસ્તુતઃ રસોત્પત્તિમાં પણુ વિભાવાદિતે! યથાયોગ્ય મંનિવેશ ન હોય તો 
ચિત્તધાતુમાં ઉપરિથત ચઈતે તેએ। હદયસંવાદ ઉત્પન્ન કરી શકતા 
નથી. ઉપસ્થાપિત વસ્તુની સાથે અત્યારની અથવા પહેલાંની વાસનાની 
અનુરૂપતા ન હેય તો હદય-સંવાદ હોઈ શકે નહિ, અને રસ પણુ 
ઉત્પન્ન થઈ શકે નહિ. ખેશ્ક, ક્ષેમેન્દ્રે આચિત્યને આટલે બ્યાપકભાવે 
સમજાવ્યું નથી; પરતુ પરપરાભ્ાવે ભિન્નભિન્ન આલંકારિકે ઓચિત્યને 
જે રીતે વર્ણવતા આવ્યા છે તે એકત્ર કરીને જેઈએ તો લાગે છે 
જ% વ્યાપકભાવ તરફે લદ્ય રાખીનેજ ચાલવાને તેમણે પ્રયત્ન 
કર્યો હતો. એ દષ્ટિએ ન્નેતાં આચિત્યને કાવ્યની એક €૬૬૦॥૫ત 
€૦॥તૉં॥ં૦ા અચવા જનજીભૂત કારણુ કહો શ્રકાય. 

જગન્નાથ પૅડિતે તેમના રસગગાધર ગ્રથમાં કહ્યું છે કે, રમણી- 
થાર્યે પ્રતિપાદક શખ્દને કાબ્ય કહે છે. રમણીયતાને! અય લેકોત્તરા" 
હ્લાદજનક ઝાનગોચરતા થાય છે. લોકોત્તર શખ્દ સમજાવતાં જગન્નાથે 
કહ્યું છે કે, જે જતના આહ્લાદમાં એક વિશેષ ચમત્કારિત્વ હોય, 
જે કેવળમાત્ર રસત્ઞ જ અનુભ્રવદ્દારા અનુભવી શકે અતે જેને ખીન્ન 
અધા પ્રકારના આહ્લાદથી સ્વતંત્ર માની શકાય. એટલા માટે એ 
સમત્કારિત્વને તેમણે 'એક સ્વતંત્ર જાતનું કલું છે. વળી તેમણે કહ્યું 
છે કે, સાધારણુ લે[કિક વાકયદ્દારા જે આન'દ થાય છે તેમાં આવયું 
લેકાત્તરત્વ નથી દેતું; એટલા માટે તેવા વાક્યને કાવ્ય કહી ન હ્ષકાય. 
એ ચચતકારિત્વનું કારણુ નકી કરવા જતાં જમભાથે કહયું. છે. કે, 
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ક્રાઈપણુ કાવ્યને સ્વાદ લેતી વખતે 'ચમત્કારિત્વજાતીય ચિત્તની જે 
એક વિશેષ અવસ્થા ચાય છે, અર્થાત્‌ અંતહં લયના અને પ્રકાશમાન 
ચિત્તના એકીકરણુરૂપ અથવા અનુસંધાનરૂપ મનનો જે એક વિશેષ 
અવસ્થા યાય છે તેને જ પરિણામે એ સ્કુટ ચાય છે. જારળ અ 
તર્વરિછિન્ને સાવનાવિશેષઃ વુનઃવુનરસુથધાનાત્તા એટલે એનું 
પરિણામ એ આવ્યું કે જગન્નાથને મતે ચમત્કારિત્વ એ જ 
કાવ્યત્વ. ચમત્કાર શખ્દતે। અયે જગન્નાથ આહલાદ અથવા આનતંદમાત્ર 
કરંતા નથી; ૫૨'તુ કાબ્યના આદ્લાદમાં જે એક સૌંદર્યરૂપ વાસનાની 
સાથે સ્કુટ ચિત્તના મિલનજનિત એક દુર્બ્યાખ્યેય અનુભૂતિ રહેલી 
છે તેનો જ તેમણે ચમત્કાર શખ્દ દારા ઉલ્લેખ કરવાને પ્રયત્ન કર્યો 
છે. મમ્મટતી “યક્ષો લશુળો તાઇવારો શવ્ટાથે! વાવ્ય્‌' એ વ્યાખ્યાને 
વિચાર કરતાં તેમણે કહયું છે કે, શબ્દાર્થ બંતેતે કાભ્ય કહેવાનું કંઈ 
કારણુ નથી, કેવળમાત્ર શબ્દને જ કાવ્ય કહી ફ્ઞકાય. તેમણે વધુમાં 
કહ્યુ છે કે, આસ્વાદનું કે રસનું ઉડ્ૂખાધક હોય એટલા માત્રથી જ 
તેને કાવ્ય કહેવામાં આવે એ પણુ ખરાખર નથી. કારણુ, નટના 
વિવિધ હાવભાવ, અંગવિકાર પણુ રસતે ઉત્પન્ન કરે છે, એટલા 
ખાતર તેતે કાબ્ય ન કહી શકાય. શબ્દ અતે અય એ બંતેનું જુદુ' 
જુદુ કાવ્યત્વ નને માનીએ તા એક પધઘમાં જ ખે કાવ્ય માનવાં 
પડે. દેષષરાહિત્મ કે ગુણુશાલિત્વ કાબ્યના નિયામક નથી. કારણુ, કરાઈ 
અમુક ગુણુ ન હોય અથવા અલ'કાર ન હોય એવાં અનેક કાવ્યોના 
દાખલા આપી શકાય એમ છે. દોષ હોવા માત્રથી જ જે કાવ્યત્વને 
હાનિ થતી હોત તો તો અનેક સારા કવિઓનાં કાવ્યોને ખાદ કરવાં 
પડત. એમ પણુ ન કહી શકાય કે, એક કવિતામાં જેટલા ભાગમાં 
રોષ ન હેય તે કાવ્ય, અને જેટલા ભાગમાં દોષ હોય તે અકાબ્ય 
ગણાય. કારણુ કાવ્યત્વ સ્વીકારવામાં આંશિક કાબ્યત્વનો ઉપયે।ગ ક્યાંય 
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ન્નેવામાં આવતો નથી. સાહિત્યદર્પયુકારે જે કહ્યું છે. કે, રસાત્મક 
“વાકય જ કાબ્ય ગણાય, તે પણુ બરાબર નથી, કારષુ, તે! તો વસ્તુ 
અથવા અલ'કાર પ્રધાન કાવ્યને કાબ્ય કહી ન શ્રકાય અને નાનાવિધ 
સ્વભાવવણુ'નાત્મક કાબ્યતે પણુ કાવ્ય ન કહેવાય. કારષ્ુ સ્વભ્નાવ 
વણુનમાં શંગાર-વોર-કરુષણુાદિ રસતે! આભાસ હોતો નથી. જો એમ 
કહેવામાં આવે કે, તેવે ઠેકાણે પણુ કેઈ જાતનો રસ ચાય છે, તો 
અધાં વાકયમાં જ રસ હેય છે, એમ સ્વીકારવું પડે. કારણુ વાકયન 
માત્રમાં જ કાઈ ને કોઈ નાતના વિભાવ અતુભ્રવાદિ પ્રગટ થાય છે. 
જૌયજતિ', રમો ધાવતિ' એ ખધાં વાકયે।માં પણુ કોઈ ને કેઈ પ્રકારના 
વિભાવ-અતનુભાવ શોધી કાઢી શકાય અતે એ બધાંને કાવ્ય તરીકે 
સ્વીકારી લેવાં પડે. 

જગન્નાથને મતે કવિપ્રતિભા જ કાવ્યોત્પત્તિનું કારણુ છે. પ્રતિ- 
ભાની વિરેષતા એ જ કાવ્યની વિશેષતા. એ પ્રતિભાનું વિશેષત્વ એ 
હેય છે કે, એને જેરે જેવા શખ્દ અથવા અર્થદ્દારા કાવ્ય રચી 
શ્રકાય તેવા વાકયાર્થ કવિચિત્તમાં એકાએક પ્રાદુર્ભાવ પામે છે. “તશ્ય 
સ જરળ જેવછ જવિપલા કૃતિમાં | સા અ જામ્યાનુજૂઝશન્ટાથોવદિયિતિઃ ।' 

રસનું વણુન કરતાં જગન્નાથે કહ્યું છે કે, વિભાવાદિ દરા રસ 
વ્યકત થાય છે. અર્થાત્‌ દીપ જેમ આવરષણુ દારા આવૃત રહે છે, 
પરતુ આવરણુ દ્દારા આજૃત રહ્યા પછી કેઈ તે. આવરણુતે ભાંગી 
નાંખે તો તે દીપ જેમ પોતાને પ્રગટ કરે છે, અને ખીન્નને પણુ 
પ્રગટ કરે છે, તેમ વિભાવાદિ દ્દારા આત્મયેતન્યનું આવરણુ ખેડિત 
થતાં આત્મચેતન્ય પણુ પોતાને પ્રગટ કરે છે, અને સાથે સાથે વિભા- 
વાદિસંવલિત રત્યાદિતિ પણુ પ્રગટ કરે છે. વિભાવાદિ ન્યારે ચિત્તમાં 
ઉપસ્થાપિત થાય છે ત્યારે તેએ ચિત્તધર્મ જ ગણુય છે. સ્વપ્નમાં 
દેખાતા પદાથ જેમ સાક્ષિ-ચેતન્યદ્દારા પ્રગટ થાય છે, તેમ જ વિભા- 
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'વાદિના આસ્વાદને વખતે જે આવરણુઊંગ થાય છે તે દ્રારા જે 
'આસ્વાદન ચાય છે તેને જ લાક્ષણિક રીતે રસની ઉત્પત્તિ કહેવામાં 
“આવે છે. વસ્તુતઃ સ્થાયી ભ્ઞાવને ઉત્પત્તિ પણુ નથી અતે ખ્વસ પણુ 
“નથી. રસના આસ્વાદન-પ્રકારતું વણુન કરતાં જગન્નાથે ખીજ રીતે 
પણુ આનું સ્યાપન કરવાને પ્રયત્ન કર્યો છે. તેએ કહે છે કે, વિભા- 
વાદિતો આસ્વાદ સહુદયતાતે કારણે પોતાના સ્વ-સ્વરૂપે સ્થાયી 
“ભાવમાં પ્રતિક્લિત ચાય છે અને યેોગીનું ચિત્ત જેમ સમાધિમાં તન્ત્રય 
'અને છે, તેમ સહૃદય વ્યક્તિ, આનંદરૂપ સ્થાયૌો ભાવમાં તન્મય ખની 
નતય છે. કાબ્યતો આ આનંદ લોકિક સુખથી જુદી શનતતે। છે; કારણુ 
એ આત્માના સ્વરૃપાનંદનો સ્થાયી ભાવ મારમક્તે સાક્ષાત્કાર છે. 
સાધારણુ સુખ અંતઃકરણુની વૃત્તિ છે; પર'તુ રસાસ્વાદન ચૈતન્યને 
'સ્વરૂપસ્વાદ છે. 
જગન્નાથે આ પ્રમાણે રસતી જે સમજૂતી આપી છે તે મુખ્યત્વે 
કરીને અભિનવચુમના અને મમ્મટ વગેરેના મતને અતુમરતી છે એમ 
'તેઓ માને છે. તેમણે પૂર્વોકત આ મતની સમાલેોચના કરતાં કહું 
છે કે, આ મતનું પ્રધાન તાત્પય એ છે કે, વિભાવાનુભાવાદિની 
ઉપસ્થિતિ દારા ચિત્સ્વરૂપતું આવરણુ ભંગ થતાં તેવા સાક્ષિસ્વરૂપદ્દારા 
જયારે રતિ, ક્રોધ, ઉત્સાહ વગેરે સ્થાયી ભાવ પ્રગટ થાય છે, અર્થાત્‌ 
તેવા ચિઠ્દશ્ચિષ્ટ થઈને પ્રગટ છે ત્યારે તે જ ર્‌સરૂપે પ્રતીત થાય છે. 
સમ્મટે કહ્યું છે --વવૅધવિક્ષેષલ્વી૧(રિદ્રનિયસાન્યષ્યવતાયાત્‌ સાધારભ્યેન 
 શજ્લીવૈઃ અમિશ્યસ: સાતાગઝિશનાં વાવતાભકતયા સ્થિતઃ દ્થાયી રયારિષે 
“સિચતવ્રમાતૃષતત્વેન સ્થિતોડવિ સાષારળોવાયવજાત લત્જાઝીવેમરિગપરિસિત- 
વતાતૃમાવવશોન્મેવિતવેયાન્સરવર્જેરાન્યાર્વાસમેલમાવેન કમાત્રા તકજટૃટ્યસવાફ- 
'સાગા શાષારળ્યેન સ્વાજર ણવ બમિજ્નોડવિ મોતરીસતશ્રય્યેતાળતેજત્રાળો 
'વિમાયારિ ગીવિતાવષિ: વાતજર્‌વન્યાગેન અયષતાળઃ વુર 04 પરિદ્જી(ન્‌ ટુટ્ય- 
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સેવ ત્રદિશન્‌ રવીંગીળમેવાછિમન્‌ બન્યલ્‌ સર્વસેવ સિરોટ્ધત્‌ ત્રહાર્યાર્સિવાનુ- 
આવચન્‌ ઘંસોથિજસમજારજારી !' તાત્પર્ય એ કે, સૃહદયોનાં ચિત્તમાં જે 
અધી વાસનાએ અર્યાત્‌ ર્યાદિ ભેોગાકાંક્ષા અને પ્રજૃત્તિ, તેમના 
જવનના વ્યક્તિગત અસુક અમુક ખાલ વસ્તુગત ભોગાલિલાષરૂપે 
નિયત દેશ્ઞકાલાદિની સાથે સંખહ્ધ થઈને રહે છે, તે ડાવ્યનાટઝીય 
વિભાવાદિને ન્નેરે તેના વ્યક્તિગત સ્વભાવમાંથી અને દેશ્કાલાદિના - 
બંધનમાંથી તદન સુક્ત થઈ ન્નય છે, એને જ અર્થ એ કે, તે 
પૃર્મિત પ્રેમાતૃભાવ *(1111૯€ 12૮#5૦૮1119)થી વિચુક્ત થાય છે. 
અર્થાત્‌ આ ભોગ મારે। છે, હું આ રસતે! આસ્વાદ લેનાર છું, વગેરે 
રૂપે સંકુચિત આત્મનિખહૃભાવે પ્રતીત થતે। નથી, સારખોધિની ટોકામાં 
એની સમજૂતીમાં કહેવામાં આવ્યું છે, ' થવારિમિદ્ય સાષારભ્યં પ્રતાતુ- 
વિશેવનિષ્ાપ્રફે સાત શશનાળટવં, માથો વળનીયતન્તથી મવનયોગ્ય: ।' એ રીતે 
'[વશેષ કે!ઈ પણુ પ્રમાતૃભાવ દરા અસ્પૃષ્ટ થઇને અને અન્ય ગેય 
વસ્તુના સંપર્કશૂન્ય ભાવે પોતાના જ્ઞાનસ્વરૂપની સાથે અભિન્નભાવે 
અર્થાત્‌ વિષયવિષયિભ્રાવરહિત થઈતે આસ્વાધ અને આસ્વાદ એવા 
'ભાવ રહિત ખતીને ફેવળમાત્ર આસ્વાદરૂપે રસ અનુભવાય છે. ન્ને '- 
વિભાવાદિ ન હોય તો રસ પ્રતીત યતો નથી, તો પણુ સ્વાદુ, સુસ્નિગ્ધ, 
સુગંધ પાનકરસમાં જેમ તેના ઉપાદાનભ્ૂત સામગ્રીથી જુદો જ અને 
વિલક્ષણુ એક નવો સ્વાદ પ્રતીત ચાય છે, તેમ વિભ્રાવાદિના સ્વાદથી 
સંપૃર્ણુપણે નવા એક સ્વાદ રસમાં પ્રતોત થાય છે. એ રસાસ્વાદ 
સમસ્ત હદ્યતે વ્યાપી લે છે અને સમસ્ત બ્રાવોને હૃદયમાંથી દૂર 
કરે છે. સુક્તિદશામાં જેમ અહ્ાસ્વરૂપ માત્ર સ્કૂરાયમાણુ ચાય છે- 
તેમ રસાસ્વાદ વખતે કેવળમાત્ર રસ જ સ્કુરિત થાય છે. એટલા માટે 
"શ્રહ્માસ્વાદતી સાથે ર્સાસ્વાદને મળતાપણું છે. 

જગન્નાય કહે છે કે, ર્સાસ્વાદમાં ચિદ્િશ્ષિષ્ટ રત્યાદિ સ્યાયિભાવ- 
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પ્રગટ થતો નથી પરતુ રત્યાદિવિરિષ્ટ ભગ્તાવરણુ ચિત્સ્તરૂપ જ 
રસરૂપે પ્રગટ યાય છે--'₹્યાયત્રરિછિત્રા મનાવા ચિરત રશ: 1' રત્યાદિ 
વિશ્ચિષ્ટ ચિત્પ્રતિશ્ાસતા ચિદ'શ્નના નિત્યપ્રકાશતે અવલખીતે રસને 
સ્વપ્રકાશ કહેવામાં આવે છે. વળી રત્યાદિ અંશતા પ્રતિભાસતે અનુ- 
લક્ષોતે એતે પરપ્રકાશ્ય કહેત્રામાં આવે છે. ચિદ્મત આવરણુભંમ 
અથવા તદાકારક અંતઃકરણુ ૬ૃત્તતે રસાસ્વાદ અપ્રવા રસચર્વયા' 
કહેવામાં આવે છે. વિભ્ઞાવાદિ વિષયર્મયુક્ત હોવાને લીચે એ ભહ્માસ્ત્રાદ 
અથવા યોગિક સમાધિથી ભિત્ત પ્રકાર્તો। હોય છે. વેદિક વાક્યના 
પ્રામાણ્યથી એમ સ્પષ્ટ કહી શકાય કે, આવરણુભંમતે કારણે 
ચિત્સ્વરૂપતું પ્રતિભાન આતંદસ્તરૂપ અતે રસસ્વરૂપ હેય છે. કારણુ, 
શ્રતિ કહે છે, “રણો વૈ લઃ, રહ હેત્રાયં જ૨૬૧તર મરતે ' તે ઉપરાંત, 
અધી સહંદય વ્યક્તિ સ્વર્સવેધરૂપો આ આનંદપ્રતિભાનતે કીત્યક્ષ 
અનુભવી રકે છે, 

જગન્નાથે રસાસ્વાદના પ્રકાર સંબંધી અનેક સિન્તભત્ત મતોની 
'અતિ નિપુણુ આલેથના કરી છે. ભટ્ટતાયક વિશે ખેલતાં તેમરે કલું 
છે કે, તેમણે ભાવકત્ત અતે ભોજકત્વરૂપ ખે ૬ંત્તિઓઆ સવીકારી છે. 
“તેનું કારણુ એ છે કે, વિભ્રાવાદિ આલ'બત ન હોય તો રસતી પ્રતિ- 
પત્તિ થઈ શ્રકતી નથી. શકુંતલા નાયિકા દર્શક અષવા વાચકતે મત 
તેના પોતાના રસનું આલ'બત તન હોઈ શકે. એમ ન કહી શકાય કે, 
'શ્રમુતલાદિ નાયિકા સ્રી સાધારણુરૂપે પ્રતીત થાય છે એટલે તેતે 
અવલંખીતે રસ ઉત્પન્ન થઈ શ્રક્રે છે; કારણુ, સાધારણુ ઓરૂપે પ્રવીત . 
“શાય એટલા માત્રથી જ તે આપણી રાંગારશૃત્તિતું આલ'બન ખનતી 
નથી. સાધારણુ ઓત્વનો ખોધ તો માતા ભગિતી વગેરેમાં પણુ 
"હોય છે; એટલે વાક અતે દર્શકતે ભોમયોગ્ય એ ખોધ ન હોય 
તો કેવળ માત્ર સાધારણુભાવે પ્રતીત થવાથી તેતે અતલ બીતે શંગાર- 
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વૃત્તિ ઉદય પામી શકે નહિ. વાચક 'ે દશ'કતી સાથે દૃષ્યન્ત વગેરેને 
લમવસ્થાગત અતે પ્રકૃતિગત એટલું ખધું પાર્થાકય હોય છે કે વાચક 
% દર્શક દુષ્યન્તથી પોતાને ભિત્ત માતે અને દુષ્યન્લની નાયિકાને* 
પાનાની નાયિકા માતે એ પણુ સંભ્રવિત નથી. એમ પણુ ન કહી 
સ્હકાય કે, શબ્દદ્દારા તેવી પ્રતીતિ યાય છે; કારણુ, :સાધારણુ શ્રખ્દ- 
પ્રયોગ દારા કેઈ પણુ આઔપુરૃષતો પરસ્પરનો પ્રણુયવ્યાપાર વણું- 
વવામાં આવે તેથી કોઈ તે પુર્ષતી સાથે પોતાને અભિન્ન માનીને 
તે ઓને પોતાની નાયિકા માનતું નથી. માત્ર શબ્દદ્દારા એવી પ્રતીતિ 
થતો નથી એટલું જ નહિ, ચિતન કે સ્મૃતિદ્દારા પણુ એવી પ્રતીતિ 
થઈ શકતી નથી. એટલા માટે જ એમ સ્વીકારવું પડે છે કે, શખ્દની 
અલિધાશક્તિદારા પદાથ: ઉપસ્થિત થતાં કાવ્ય-નાટકઠ્દારા 
ષશિત નાયિકા સ્વભોગયેગ્ય નાયિકારૂપે ચિત્તમાં ઉપસ્થાપિત થઈ? 
શકે એવો એક સ્વત'ત્ર ભાવકેત્વ વ્યાપાર છે. એ ભાવકત્વ ન્યાપાર- 
દૂ।રા કાવ્યનાટયવણિત નાયિકાતે ઠેકાણે ચિત્તમાં સ્વભોગયેગ્ય 
નાયિકારૂપે એક નવી ચૈત્તિક નાયિકાનું સર્જન થાય છે. ગએ ચેત્તિક- 
નાયિકા સાધારણીકૃત નાયિકા હેય છે અતે એમાં દેશકાલાવસ્યાદિતે 
જક્રાઈપણુ સંબંધ હોતો નથી. એ ભાવક-જૃત્તિદ।૨। સરકયેલી નાયિકાને 
ગક સ્વત-ત્ર જૃત્તિદ્ારા ઉપભોગ થાય છે. એ ભોજકત્વરૂપ વ્યાપારને 
પ્રતાપે ચિત્તના રજસ્‌ અને તમોગુણુ તિરોહિત થાય છે અતે તેને 
લીધે પોતાના ચિત્સ્વભાવના સાક્ષાત્કાર્ને કારણે એક પદમાનંદત્ઞાના-- _ 
«મકભાવનું આસ્વાદન થાય છે. એને રત્યાદિ સ્થાયી રસ કહેવામાં 
આવે છે. એ આસ્વાદ ખાભ્યવિષયથી મુકત હેય છે એટલે એનેઃ 
ઘહ્યાસ્વાદના જેવો કહી વ્ાકાય છે. એ મત પ્રમાણે કાવ્યાસ્વાદમાં. 
ત્રણુ વસ્તુ જવામાં આવે છે; પહેલી--અભિધા અથવા વાકયાર્ય દારા. 
પદાર્થની ઉપસ્થિતિ, ખીજ--ભ્ાવનાજૃત્તિદ્ારા તે પદાર્થને અવલ બીને? 
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નવીન કાવ્યપદ્ાાર્થતું સજન, અને ત્રી%--તેતું આસ્વાદન. આ મતતી 
સાથે અભિતવના મતને માત્ર એટલું જ પાર્થકય છે કે અહીં ભાવ- 
કત્વરૂપ એક સ્વત-ત્ર વ્યાપાર સ્વીકારવામાં આવે છે. અહીં ભોજકત્વ 
તરીકે જેને સ્વીકારવામાં આવ્યું છે તે વ્યજના વ્યાપાર સિવાય 
બીજાં કઈ જ નથી. 


વળી ક્રેઈ કેઈ કહે છે કે, કાબ્ય અતે નાટયમાં કવિ અને 
નટ દ્દારા વિભાવાદિ વ્ય જના-વ્યાપાર ૬।૨। દુષ્ય'ત અતે શકુ'તલાદિને 
પરસ્પર રતિસ્વભાવ પ્રગટ થતાં કલ્પના અથવા ભાવનારૂપ દોષને 
લીધે દુષ્ય'ત કે શકુતલાદિતે। સ્વભાવ ઢંકાઈ ન્નય છે અને એક સ્વત-ત્ર 
અતિર્વચનીય શકુ'તતલાદિ-સ્વરૂપ ભ્રમાત્મમ સજન થાય છે. તેતે 
અવલ'ખબીને જે રંત્યાદિ આસ્વાદ ઉદ્દખુદ્ધ થાય છે તેને જ રસ કરહે છે.. 
એ મતમાં વેદાંત સિદહ્ધાંતતે અવલખીનતે રસનું સ્વરૂપ વર્ણુવવાનેો 
પ્રયત્ન કરવામાં આવેલે। છે. વેદાંતમાં કહ્યું છે કે, છીપમાં જ્યારે 
ર્જતતો ભ્રમ થાય છે ત્યારે છીપમાં રહેલા ચકચકાટાદિ દોષને કારણે. 
તેનું ઠીપપણું હકાઈ જાય છે, અને છીપ-અવચ્છિત્ન ચૈતન્યનું રજત. 
રૂપી એક સ્વત'ત્ર સજેન થાય છે. એ ભસખ્રાત્મક રજતમાં ચક્ષુકર્ણાદિ 
દૂ।ર રજતને। ખોધ જન્મે છે. એ મત પ્રમાણે ન્યારે કાન્મના 
બ્યગ્યાચ'&ર! દુષ્ય'ત-શકુતલાનો રતિભાવ ચિત્તમાં પ્રગટ થાય છે 
ત્યારે હદયગત વાસના કે કલ્પનાના દોષને લીધે તે રતિભાવ દુૃષ્ય'ત. 
૧% શકુ'તલાતે છે એટલે અંશ્ન કાઈ નનપય છે અને જેમ છીપના 
ટુકડામાં અનિર્વચનીય ૨રજતના ડ્ુકડા ઉત્પન્ન થાય છે તેમ અન્ઞાના- 
વચ્હિજ્ન આત્મામાં શકુ'તલાવિષયક રતિ ૬્શ'ક કે વાચકતા સાક્તિભાષ્યરૂપે 
( 1100[02€#301૮1 ૯૩૩૦11૮13૮૯ ) જ્યારે પ્રગટ થાય છે 
ત્યારે જ તેને રસ કહે છે. આ મત પ્રમાણે દુષ્યતાદિગત રતિ 
દુષ્ય'તાદિતગરૂપે પ્રગટ ન થતાં વાસના કલ્પના વગેરે દોષોને લીધે, 
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પોતાના રસસ્વાદરૂપે પોતાના સ્વરૂપમાં જ પ્રગટ થાય છે. એ આસ્વાદ 
શુક્તિરજત સજનની પેઠે એક ભ્રાંતિમય સજન હેય છે. ચિત્સ્વરૂપના 
લોકોત્તર પ્રકાશની સાથે તે વખતે એતે 'ોાઈપણુ ભેદ હેય એવું 
લાગતું નથી એટલે એ અલોકિક આહલાદરૂપે અતુભવાય છે. એને 
પહેલો આરભ વ્ય'જના વ્યાપાર દારા થાય છે. એટલા માટે એને 
વ્યગ્ય કહેવામાં આવે છે. દુષ્ય'તાદિ અનુભૂત રતિતે જે દુષ્ય'તાદિ- 
ગતત્વ અંશ ઢ'કાઈ જય છે તેને ભ્રમનું અંગ હોઈ અનિર્વાચ્ય કહી 
જ્ઞકાય. એ દુષ્યંતાદિગતત્વ હ'કાઈ જાય છે માટે જ રત્યાદિના ખોધમાં 
કરાઈ પણુ વ્યક્તિસ્વભાવ રહેતો નથી. એ મતે વાચક કે દર્શક 
દુષ્યતાદિગિત રસનું આસ્વાદન કરતા નથી. પોતાને પણુ દુષ્યતાદિ 
માનતા નથી. પરતુ દુષ્ય'તાદિગત રતિતે દુષ્ય'તાદિગતત્વ અંશ્ ઢ'કાઈ 
જઈને જે એક સ્વત'ત્ર રતિભાવ ઉત્પત્ર યાય છે તેનું જ આસ્વાદન 
કરે છે. દુષ્ય તાદિગતત્વરૂપ ઢ'કાઈ જાય છે માટે જ એ સાધારણીકૃત 
થાય છે એમ કહેવાય છે. રસાસ્વાદના મૂળમાં દે।ષષતે। વ્યાપાર ન 
સ્વીકારીએ તો દુષ્ય તાદિગતત્વરૂપ અંશ શૌ રીતે ઢ'કાઈ નય છે તેને 
કોઈ પણુ ખુલાસો આપી શકાતો નથી. એટલા માટે જે દોષ માનવે। જ 
પડે એમ હોય તો દુષ્યતાદિની સાથે વાચકની અભેદખુદ્ધિ કેવી રીતે 
' જન્મે છે તેતો પણુ ખુલાસો થઈ જાય છે. વિભાવાદિના જે સાધારણી- 
કરણુની વાત પ્રાચીનોએ કરેલી છે તે પણુ ઉપપત્ત કરવી હે।ય તો 
વાસના કે કલ્પનારૂપ દોષતે। આશ્રય લેવો જ પડે. કારણુ, નહિ તો 
શકુતલાદિ શ્રબ્દ દારા શકુતલાદિ-પ્રચારક બુદ્ધિ જન્મી શકે પરતુ 
તેનાથી સાધારણીકૃત નાથિકાનો ખાધ શ્રી રીતે યાય તે ન ડહી 
શકાય. એ રીતે વાસના અતે કલ્પનારૂપ દોષતે જેરે દરરીક કે વાચક 
એક તરફથી પોતાને દુષ્યતાદિની સાથે અભિન્ન માતે છે, અને બીજી 
તરફથી શ્રકુતલાદિ નાયિકા સાધારણીકૂતરૂપે તેના ચિત્તમાં આવિર્ભાવ 


"રશ અને કાવ્ય શય 


પામે છે. પ્રશ્ન એવો થઈ શકે કે કરુણુરસાલ્નિ પ્રસંગે વાચક કે 
'દરશ્્કના ચિત્તમાં આહલાદ કેવી રીતે જન્મી શકે છે. નાયકતી સાથે 
અભિન્ન ભાવે જે રસતી પ્રતીતિ થાય તો! નાયકગત શે।કાદિ ભાવ જ 
ન્વાચક કે દર્શકના ચિત્તમાં સંક્રમિત થઈ શકે, એમ ન કહી શકાય 
જુ, સાચો શેક હોય ત્યાંજ દુઃખ ઉત્પન્ન થાય છે, કલ્પિત શોકથી 
દુ:ખ ઉત્પન્ન થતું નથી. કારણુ, કલ્પિત ૨નજુસર્પાદિ પ્રસંગે પણુ 
'ભયકંપાદિ ઉત્પન્ન યાય છે. એ દલીલથી તે કલ્પિત રત્યાદિથી પણુ 
સુખ ન નઈ શકે. કરૃણુરસના આસ્તાદન વખતે જે ખધા જ સહદ્યો 
આનંદ અનુભવતા હોય તે અલોકિક કાવ્યમ્યાપાર દ્દારા દુઃ ખાનુ- 
ભવતે। નિરોધ યાય છે, એ જવાબ મિવાય ખીન્ેે જવાખ નથી. 
“અને જે કર્‌ણુ રસના આસ્વાદન વખતે કોઈપણુ દુખલેશ્ષ રહે 
છે એવા ન્ને અનુભવ થતો હોય તો દુઃખતેો તદત નિરોધ 
'થાય છે, એમ કહેવું ઉચિત નથો. સહેજ દુઃખ થતું હોય 
તો પણુ સુખાતુભવતા પ્રાચુર્યને કારણે કરૃણુરસનતા આસ્વાદ 
માટે લેકો ઉન્મુખ થવાના--'સ્ત્રાષિકમાત્‌ બનિદ્લ્ય તઅ ન્યૂતત્વાત્‌ 

ન્ર્નટ્વજેવનારાવિવ પ્રરૃત્તદવવત્ત: 1' કરખુર્સતા આસ્તાદન વખતે જે 
અશ્રપાતાદિ થાય છે તે હદય દ્રવીભૂત ચવાતે લોધે થાય છે એમ 
કેટલાકનું કહેવું છે. પરતુ કેટલાક કહે છે કે, આનંદાનુભવને લીધે જ 
ગમ થાય છે. ભગવદૂભક્તો જ્યારે ભ્રમવઠ્દણુત સાંભળે છે ત્યારે 
પણુ તેમતે આનદાક્ર આવે છે.- એમાં જ કાભબ્યવ્યાપારનું અલોકિકત્વ 
રહેલું છે છે કે, શોકાદિમાંથી પણુ આહલાદ ઉત્પત્ત થાય છે. લૌકિક 
'જે બધાં પ્રમાણાદારા આપણે વિષય ગ્રહણુ કરીએ છીએ તે ખધાં 
પ્રમાણથી સંપૂર્ણુપણે જુદી જ ખીક્ન જ પ્રકારતી જત્તિઠ્દારા . કાબ્ય- 
“સંવેદનમાં તે ઉત્પન્ન થાય છે. એટલા માટે સાધારણુ પ્રમાણુ દ્રારા 
પલખ્ધ વસ્તુમાંથી જે બધા ભાવે અતુભત્રાય છે તે અલોકિક પ્રમાણ. 


9૦ કાગ્યવિચારર- 


દારા અનુભ્રવાતાં તે ભાવનો આસ્વાદ જુદી ન્નતનો યઈ નય એમાં 
આાશ્ચર્યનું કઈ કારણુ નથી. એમાં કાભ્યવ્યાપારતી એક સ્વત-ત્રતા 
પૃષ્યુ સ્વીકારાયેલી છે. કાવ્યવ્યાપારને પરિણુ।મે જ રસાસ્વાદ ઉત્પન્ન 
થાય છે. કેટલાક કહે છે કે દુષ્યન્તાદિમાં અભેદબુદ્ધિ જન્મે છે- 
માટે જ શારુન્તલાદિમાં નાયિકાર્પ સાધારણીકરણુ સંભ્રવે છે. કેટલાક" 
કહે છે કે પૂર્વોકત બભ્રમજનિત સાધારણીકરણુ જાણ્યા વગર્‌ પણુ: 
વાસનાદિ દોષને લીધે દુષ્ય'તાદિની સાથે તાદાત્મ્યખાધ દ્દારા 
શકુતલાદિગત દુષ્યતતતો જે રતિ ભ્રાવ તેતી સાથે પોતાના 
“આનંદની અભેદખબુદ્ધિતે કારણે રસાસ્વાદ ઉત્પન્ન થાય છે. કાવ્યાર્ય- 
ભાવના કે કાવ્યબ્યાપાર જ એનું કારણુ છે. સ્વપ્નમાં નાયિકાદિને 
જવાથી જે બધા ભાવે! અતુભવાય છે તે કાબ્યવ્યાપાર્જનિત હોતા 
નથી માટે જ તેને રસ કહેવામાં આવતા નથી. પહેલા મત. કરતાં 
આ મતમાં ફેર એટલે! છે કે એમાં પહેલા મતની પેઠે શકુતલાદિમાં 
નાયિકા ખોધ ઉત્પન્ન થતો નથી. પરતુ શકુ'તલા પ્રત્યે દુષ્ય'તને 
જે મતોાભાવ, જે રત્યાસ્વાદ, તે જ વાચક કે દર્શકમાં આનંદની સાથે. 
જાલિન્ન ભાવે પ્રગટ ચાય છે. દર્શક કે વાંચકના મનમાં કેઈ પણુ 





કર એને। અર્થ આ પ્રમાણે છે. શાલ્માનિ વુઘ્યન્લસ્યધમિતાવચ્જેટ્ય 
શગુન્સઝાર્વિવયજરતિવેશિદઘાવમાદી, સ્માત્ત્યવિશિઘ્ટે યુપ્યન્તત્વશગુન્લણા 
શિષચરત્યો: વેશિઇઘાવમાદ્દો વા સ્રિવિધોડષિ વોષો રતવટ્ાયેતયા બમ્યુપેચશ 
વાત આટલી છે કે કાં તે! પોતાને દુષ્યતરૂપે માનીને સકુતલા વિષચક જે 
વિરિછ રતિ તે જ રસમાં સૂચિત થાય:છે. અથવા ૨રફતલાદિ વિષયક જે રતિ 
તદ્રશિષ જે દુષ્યન્ત, તેની સાથે જે તાદાત્મ્ય, તેના દ્રારા અનુવિષદ્ધ જે 
રસ, તે દૃચકવિશિષ્ટ થઈને પ્રગટ થાચ છે. અથવા દુષ્ય તત્વ અને રાફુતલાત્વ 
વિષપક પૃથફ પૃથક્‌ જે રસ, તે જ દરાકવિરિષ્ટ થઈને પ્રગટ થાય છે.. 
આ ત્રણે મત વિસ્તૃત ભાવે ન લખતાં એ ખધામાં જે એકય છે તેટલું જ 


*કૂ------------ 


શસ અભે કાબ્ય ૧૪૧ 
સ્વત-ત્ર રત્યાસ્વાદ હેતો નથી. અહીં પ્રશ્ન એ થાય છે કે દર્શ કના 
ચિત્તમાં જે સ્વત'ત્ર ભાવે રત્યાસ્વાદ ન હેય તે તે શી રીતે અનુ- 
ભવાય ? એનો જવાબ એ કે લોકિક પ્રત્યક્ષ અતુભવમાં વાસ્તવ 
વિષય હોવો જ જેઈ એ એવો દાવો ન કરી શકાય, અહોં પણુ 
દુષ્'તગત રતિ કાવ્યભ્યાપારને પરિણામે સ્વાત્મમત રતિરૂપે જે 
અનુભવાય છે તે પણુ એક રીતે પ્રત્યક્ષ જ હેય છે. ન્યારે આપણે 
શકુતલા નાટક જેઈએ છીએ અથવા વાંચીએ છીએ ત્યારે આપણુને 
જે આનંદ યાય છે તેમાં આપણે કેવળમાત્ર દુષ્યન્તતી શકુતલા 
પ્રત્યેતી જે પ્રીતિ તેની સાથે સાથે શકુતલાની દુષ્યત પ્રત્યેની જે 
પ્રીતિ, તેના પણુ આસ્વાદ પામીએ છીએ. અને બંનેતી પ્રતિમાં જે 


વિશેષતા છે તેના પણુ આસ્વાદ પામીએ છોએ. રત્યાસ્વાદજનિત જે 
રસ તે આ ત્રણે પ્રકારે પોતાને પ્રગટ કરે છે. જેઓ વ્યજના 


વ્યાપાર ન માનતાં આ પ્રકારના રસારવાદને માને છે, તેએ કહે 
છે કે દુષ્ય તના હાવભ્રાવ ન્નેઈ ને તે શકુતલા પ્રત્યે પ્રોતિમાન છે 
એવું અનુમાન પાછળથી અલોકિક વ્યાપાર દ્વારા લેકે પોતાના 
ચિત્તમાં અલોકિક ભાવે આરોપિત કરે છે. 

કેટલાક વળી કહે છે કે, વિભાવ અનુભ્રાવ અતે વ્યભિચારી 
એ ત્રણુના સંમિલનથી જ રસ ઉત્પન્ન ચાય છે, કેઈ વળી વિભાવને જ 
રસ કહે છે, કેઈ વળી અતુભાવને રસ કહે છે,--કોઈ વળી વ્યભિન્‍ 
ચારીને જ રસ કહે છે, અને એ બધા લિત્તભિન્ન સતવાદીએ। 
' ઉયિમાવાનુમાવગ્યમિચારિહંયોમા& ₹લનિધસિ: એ સૂતતે પોતપોતાની 





સમનવવા માટે મે કહુ છે કે એ મત પ્રેમાણ્‌ દશકના શકુતલાદિમાં 
નાચિકાભાવ ઉપસ્થિત થતે। નથી. પરતુ રાફતલાદિમાં દુષ્યતની જે રતિ તે 
૬ર ક સ્વાભિન્ન ભાવે અનુભવે છે. અહીં રસબોધ અનુમાન દ્રારા થાય છે. 


જાઈ કોઈ વળી કહે છે કે “્દુષ્યતતાદિગત રસને। નટમાં આક્ષેપ કરીને ૬ર 
રસાસ્વાદ કરે છે. --ગ્રંથકાર 


“લાફ'-#*કત૦૦-- -----રૂ ૦ - -..- ...._._ 
-- તકે અઇ. 


- ૧૨૨. કાવ્યવિચાશ 


“રીતે સમજને છે. કોઈ કહે છે, વિશાવ, અંતુમાવ અને વ્યભિયારીતા 
સંયોગ ૬ર અર્યાત્‌ અભિવ્યજના દ્રારા ચિદાનૈદવિશ્ચિજ્ સ્થાયી 
આત્માના રસરૂપે પ્રગટ થાય છે, અથવા સ્થાયી ભાવ ઉપસસ્‍્મિત થવાથી 

: ચિદાર્નદસ્વરૂપનું જે પ્રાકટ્ય તે જ રસ. કોઈ કહે છે કે વિભાવ, 
અનુભાવ, વ્યભિચારીનું વસ્તુરૂપે અને સાધારણીકૃત રૂપે જે મિલન 
ભાવકત્વ નજ્યાપારદ્દાર]ા થાય છે તેજ રસ. સ્થાયી ચિત્તપત્તિમાં 

' ઉપસ્થિત થઈને ન્યારે સત્ત્તગુણુને। ઉદ્રેક કરે છે ત્યારે આનંદથીલ 
આત્માનું જે પ્રાકટ્ય થાય છે તે જ રસ. ભરતસૂત્રતા “રસનિષ્પત્તિ” 
શબ્દમાંના નિષ્પત્તિ શબ્દથી ભેોગવ્યાપાર દ્રારા સાક્ષાત્કાર એવે 

“બોધ થાય છે. કોઈ વળી કહે છે કે વિભાવાનુભાવ વ્યભિચારીનોા 
સંયોગ થતાં ભાવના કે કલ્પનારૂપ દોષ દારા જે અનિર્વચતીય 
દુષ્ય'તાદ્તિં સજેન ચાય છે તેની જ રસરૂપે ઉત્પત્તિ અથના નિષ્પત્તિ 
થાય છે. કેોઈઈ વળી કહે છે, વિભાવાદિના સંયોગથી જે ત્તાન થાય છે તેને 
લીધે જ રસરૂપ સંવિદ-વિશેષતી ઉત્પત્તિ થાય છે. કેઈ કહે છે, 
'વિભ્રાવાદ્નિ સંયોગને કારણે દુષ્ય'તાદિગત રતિ વાચકમાં આરેોપાય 
છે. કરાઈ કહે છે કે કૃત્રિમ વિભાવાદિ જ્યારે અકૃત્રિમરૂપે સ્વીકારાય 
છે ત્યારે તેમાંથી અનુમાન દાર રસનું ગ્રહણુ થાય છે. કેઈ વળી 
કહે છે કે તિભાવાદિ આ ત્રણેનો સંથેોગ થાય તેને જ રસ કહે છે. 
પરતુ વિભાવાદિમાંના કોઈ એકતે રસ કહીએ તે તે સુત્રાથેતી ખાટી 
સમજૂતી કહેવાય. પર'તુ જગન્નાથ કહે છે કે વિવિધ રૂપે વિચક્તણુતા 
પૂર્વક ઉદૂભાવિત જે બધા નાનાવિધ મતોતી આપણું આલોચના 
“કરી તેઓમાં ગમે તેટલા સૃદ્દમ ભેદ હોય તે] ચે રસાસ્વાદથી 
“આહ્લાદ યાય છે અતે આહ્લાદ વગર્‌ રસપ્રતીતિ સંભવતી નથી, 
"અતે તે આહ્લાદ સ્વરૂપ રસ જ પરમ રમણીય રૂપે પ્રતીત થાય છે 

“એ સંબંધે કશે મતભેદ નથી. ક 
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સ્થાયી ભ્રાવનું વણુન કરતાં જગન્નાથે કહ્યું છે કે વાસનારૂપે 
જે ચિત્તમાં ચિર'તન સ્થિર થઈને રહેલું છે તે જ સ્થાયી ભાવ. 
વાસનારૂપે રથાયી રહીને વારેવારે એતી અભિવ્યક્તિ ચયા ડરે છે. 
વ્યભિચારી ભાવોની કશી સ્થિરતા નથી હોતી, તેઓ ક્ષણે ક્ષણે 
ખદલાયા કરે છે. કેટલાકે રત્યાદિ ભાવમાંના દરેકતે સ્થાયી ભાવ: 
કહેલો છે. પરતુ જગન્નાથે તે સ્વીકાર્યું નથી. કારણુ, રત્યાદિ 
ભાવમાંને। કોઈ એક પ્રધાન ભાવે પ્રગટ થાય તે! ખીન્ન વ્યભ્રિચારી . 
ર્‌પે પ્રગટ યઈ શકે છે. 

પહેલાં કહેવામાં આવ્યું જ છે કે, ભરતે તેમના નાટયસુત્રમાં 
આઠ રસને. ઉલ્લેખ કરીને તેમના સથાયી ભાવોને! ઉલ્લેખ ફરેલે 
છે. રુંગારતો! સ્થાયી ભાવ રતિ, અતે હાસ્યતે હાસ છે. હાસનું : 
લક્ષણુ એવું આપવામાં આવ્યું છે કે વાકય વગેરેની વિકૃતિતે કારણે . 
ચિત્તને વિકાસ-'વામારિવેકૃતારસેતોવિજાયો દાલ ૩રસતે 1' કરુણુ રસનો 
સ્થાયી ભાવ શેક, રૃદ્ર રસને! ક્રોધ, વીર રસને ઉત્સાહ, ભયાનક રસને 
ભય, ખીભત્સ રસને! જુગુપ્સા અને અદ્દભુતને વિસ્મય. વિસ્મયભાવ 
ધણે ભાગે અંગ્રેજ ડત ને પો।તામાં સમાવી દે છે--“વિસ્તયસિ- 
સવિશ્તારો વછ્ણુમાટ્ટાત્મ્યર્શેનાત્‌ અથવા “વિવિધેષુ વટાચેજુ ખોજસીમાતિવતિષુ, 
વિદ્તારશેતસો ચઘ્છુ વિશ્તયઃ સ ૩ર્ાટૃતઃ |' સાર્ખોધિનીકારે કરુણુરસમાં 
જે આનંદાતુભવ થાય છે તે સંબંધે કહેતાં કહ્યું છે કે, સુખ દુઃખઃ 
બંને જ મિશ્રિત હોય છે, પરતુ શેકાવચ્છિન્ન ચૈતન્યના આનંદ - 
અંસનું આવરણુ ભગ થાય છે એટલે કર્‌ણુ રસમાં પણુ નિરતિશ્ય 
આનંદતે। અનુભવ થાય છે. સાધારણુ વ્યક્તિગત શે।કમાં માણુસનું. 
ચિત્ત વ્યક્તિગત અનિણસ્પર્શને લીધે તેમાંથી વિચ્૭િન્ન થવા ઇચ્છે 
છે, પણુ કાવ્યાપસ્થિત શેકમાં તે ન હોવાને કારણે કરણુ રસના 
આસ્વાદનની અનિચ્છા થતી નથી, ભરતે કેટલાક ભ્યશિચોરી ભ્રાવોનું- 
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પષુ વણુન કર્યું છે. મમ્મઢ વગેરેએ તેનો તે જ પ્રમાણે પોતપોતાના 
: ગ્રંથમાં ઉલ્લેખ કર્યો છે. બ્યભિચારી ભાવોનો નીચે ઉલ્લેખ કરવામાં 
આવે છે. નિત્ય અતે અનિત્ય વસ્તુના ભેદજ્ઞાનમાંથી અથવા વિપદ્દ 
' અને ઈર્ષ્યાદિમાંથી પોતાને તુચ્છ કરવાની જે એક ઇચ્છા થાય છે, 
અથવા પોતાને હેય ગણુવાની જે એક ધંચ્છા થાય છે જેમાંથી 
દીનતા, ચિંતા, અશ્રુપાત, દીર્ધશ્વાસ અતે સમુખાદિતી વિવર્ણુંતા 
ઉત્પન્ન થાય છે તે ભાવને નિવેંદ કહે છે. પ્રાણુઠોનતાને કારણે 
. ગ્રરીરકપ અતે અનુત્સાઠ વગેરે જે દુઃખભાવ થાય છે તેતે ગ્લાનિ 
કહે છે. પાર્કાની ફરતા અથવા પોતાના દેોષમાંથી ન્યારે ભાવી 
' ભનિષ્ઠતી આશંકા જન્મે છે અને તેતે પરિણામે વિવર્ણુતા, કપ, 
સ્વરભૈમ થાય છે અથવા સુખ સુકાઈ નય છે તે જતના ભયને 
, શંકા કહે છે. ઓદ્ધત્યને કારણુ બીજાના ચુણુ સહન ન કરવાના ભાવને 
અસૂયા કહે છે. એતે લીધે અવજ્ઞા, ઉપહાસ, અતે બ્રભંમાદિ વિકાર 
' થાય છે. આનંદમાંથી જે માહ ઉત્પન્ન થાય અથવા મધપાનાદિયી 
જન્મેલો જે મત્તતા હોય, જેમાં વાકય અને ગતિ સ્ખલિત થાય છે 
તેને મદ કહે છે. દૂર જવાને કારણે જે કલાન્તિ આવે જેને પરિણામે 
ઉપર ઉપરી શ્વાસ ચાલે અથવા ઊંધ આવે તેને શ્રમ કહે છે, તેનાથી 
ગ્લાનિ થાય છે. પ્રાર્થેતીય વસ્તુ સંબંધે નિશ્ચેદતાતે આલસ્ય કહે છે. 
શ્રમ વગેરે ખી્ન કારણોથી આવેલી નિશચેટ્તાતે પણુ આલસ્ય કહે 
છે. શક્તિઠીનતાને કારણે અથવા દુઃખાદિ દુરવસ્થાતે લીધે આવેલા 
દીન ભાવને દૈન્ય કહે છે. ઈજ વસ્તુ ન મળવાને લીધે મનમાં જે 
શૂન્યતા, બળાપો અને ફરી ફરીને ચિંતા થાય છે તેનેજ ચિતા કહે 
છે. પ્રયત્નપૂર્વક કેઈ વિષયની પૂઠે પકડવી તેતે પણુ ચિતા કહે છે. 
ભય, દુઃખ કે આવેગને લીધે ન્યારે ચિંત્ત લગભગ ખેભાન ખની 
* જાય છે ત્યારે તેતે મોહ કહે છે. પૂર્વાતુભૂત વિષયના સાનને સ્મૃતિ 
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કહે છે. અભીરે વસ્તુની પ્રાતિમાં થતી ઈચ્છાની તૃપ્તિ તે ધૃતિ. 
સિત્તતા સંક્રોચતે ત્રોડા કહે છે. માત્સય, દ્રેષ અતે રાગાહિને 
ફ્રારણે થતા ચિત્તના ચાંચલ્યનતે અવિમૃશ્યકારિતા અથવા ચાપલ્ય ઢહે 
છે. મનની અતિ પ્રસન્નતાને હર્ષ કહે છે. કેઈ પણુ અનર્થની 
અતિશયતાને લીધે થતા ચિત્તના ભયને આવેગ કહે છે. કોઈ પણુ 
વસ્તુ જેવા છતાં પણુ તે સંબંધે મનતી નિશ્ચેદતા અને બુહ્ધિહીનતાને 
જડતા કહે છે. મત્તતા, સંપટ, વિધા અતે સારા કુલમાં જન્મ્યાને 
કારણે ખી”નની અવસ્ા કરવાને! જે ભાવ તે ગર્વ. પ્રારખ્ધ કાર્યની 
અસિહિને કારણે થતા ઉત્સાહના નાશ્ને વિષાદ કહે છે. વાંષિત 
વસ્તુની પ્રાપ્તિને માટે ચિત્ત વિલંબ ન સહી ૨૭ એવા મનના ભાવને 
ઓત્સુકય કહે છે. શ્રમાદિને કારણે ઊપજતી નિશ્ચેજ્ઠતાતે નિદ્રા કહે 
છે. અત્ય'ત [દુઃખને લીધે અથવા પીડાને લીધે મૂચ્છી આવે તેને 
“અપસ્માર કહે છે. 'નિદ્રાવસ્થામાં સ્વપ્ત નવાં તેતે સુત્તિ કહે છે. 
નિદ્રા દૂર થતાં જાગી ઊદઠવાને પ્રમોધ કહે છે. સ્થિર કોધને અમર્ષ કહે 
છે. લનક્નદિને કારણે હર્ષ છ્ઠુપાવવાને અવહિત્ય કહે છે. અવમાનાદિને 
કારણે ચિત્તતી ચંડતાને ઉગ્રતા કહે છે. શ્વાસ્રોપદેશ્ર વગેરે દ્રારા . 
કાઈ પણુ વાતને નિશ્ચય કરવો એને મતિ કહે છે. વિરહાદિને કારણે 
ચિત્તના સંતાપતે વ્યાધિ કહે છે. ઉત્કંઠા, હર્ષ, શોકાદિને કારણે ચિત્ત- 
'ભ્રમને ઉન્માદ કહે છે. પ્રાણુ બહાર નીકળવાની પહેલાંતી અનસ્થાને 
મરણુ કહે છે. કેોઈપણુ આગંતુક કારણે ચિત્તતા ભયને ત્રાસ કહે 
છે, સંદેહાદિ કારણે મન ઝોલે ચડૅ તેતે વિતક કહે છે. 
આ તેત્રીસ ભાવને ભ્યભિચારી ભાવ કહે છે. એ વ્યજિચારી જાવો 
'યથાયેગ્યરૂપે ભિન્નભિન્ન સ્થાયી ભ્રાવના દોતકરૂપે પ્રગટ થાય છે. 
નિર્વેદને જે કે બ્યભિચારી ભાવ તરીકે ગણ્યો! : છે તોપણુ નવમા. રસ 
રપે સ્વીકારાષેલા શ્રાંતરસનો એ જ સ્થાયી ભાવ છે. 


હ કાબ્યવિચશા₹ 


દેવાદિ વિષયક અર્થાત્‌ દેવતા, ગુર્‌, મુનિ, રન, પુત્ર વગેરે 
વિષયક ચિત્તની પ્રીતિ, સંતોષ કે રતિતે ભ્નાવ કહે છે. એ નને કાંતા 
વિષયક હોય તો રુંગાર કહેવાય છે. કેઈ પણુ વ્યભિચારી ભાવને ને 
પ્રધાનરૂપે વણુવવામાં આવે, તો તેને પણુ ભાવ કહે છે. સારદાતનયકૃતઃ 
શાવપ્રકાશ ગ્ર*થમાં ભરતે લખેલા વ્યભિચારી ભાવો ઉપરાંત ખીન્ન. 
પણુ અતેક વ્યભિચારી ભાવોને! ઉલ્લેખ છે, અતે સ્થાયી ભાવની પણુ 
ખુખ વિસ્તૃત ચર્ચા જેવામાં આવે છે. સારદાતનયે લખ્યું છે કે 
વાસુકિને મતે વ્યભિચારી ભાવોના સંયોગથી રસ ઉત્પન્ન થાય છે. 
પરતુ પહેલાં જ કહેવાઈ ગયું છે કે ભરત સુનિતે મતે અતે બીનન 
અનેકને મતે સ્યાયી ભ્નાવ જ નાનાવિધ વ્યભિચારીએ। મારફતે પોતાને 
પ્રગટ કરે છે. સારદાતનય કહે છે કે, વિભાવ અતે અનુભાવ, સાત્વિક 
અવ્યજિચારી ભાવ માર્કેતે ૬ૃદ્િ પામીને સ્થાયી ભાવ રસરૂપે 
આસ્વાદિત થાય છે. સારદાતનય કહે છે કે, રસ સામાન્ય પણુ નથી, 
વિશેષ પણુ નથી, ગુણુ પણુ નથી, અને તેનાથી જુદો બીજને પદાચે 
પણુ નથી. રસ એક મનને વિકાર માત્ર છે. ભિન્નભિન્ન પદાર્થો જ 
રસરૂપે આસ્વાદિત યાય છે. 

પદાર્ય જ રસરૂપે અતુભવાય છે. સાર્દાતનય કહે છે કે, સમુદ્રમાં 
જમ મોર્જાએ ચડે છે અને સમુદ્રમાં મળી ન્નય છે, કોઈ વાર સમુદ્રને 
માહાત્મ્ય સહિત પ્રગટ કરે છે, અને કોઈ વાર વળી મમુદ્રમાં લીન 
થઈ જય છે, તે પ્રમાણે વ્યભિચારી ભાવો પણુ કેઈ વખત સ્થાયી 
કાાવયી સ્ત્રતત્ર રીતે પ્રગટ થાય છે અતે તેના આસ્તાદતે પુણે ફરે 
છે અને કોઈ વખત વળી તેની અંદર્‌ લીન થઈ નાય છે. કોર્ઈ 
કોઈ વખત તેઓતું સ્વરૂપ ને કે રસરૂપે જ પ્રતીત થાય છે, 
સોપષણુ તેએ! હમેશાં પરિવર્તમાન હોઈ ને તેઓને રસ નામ ન આપતાં 
તેએને ગ્યભિચારીભાવ કહેવામાં આવે છે. નિર્વેદાદિ બ્યાભચારી ભાવ 


શસ અને કાવ્ય ૧૭૪ 


કદી પણુ સ્થિર ભાવે રહેતા નથી. તેએ સ્થિર ભાવે રહે તો ધણે 
રકાણે વિરસતા ઉત્પન્ન થાય. જે કોઈ પણુ ઠેકાણુ કોઈપણુ એક 
વ્યભિચારીને એવી રીતે વણુવવામાં આવે કે જેથી ચમત્કારિત્વ કઊપજી 
કે, તો તેવા વ્યભિચારી ભાવતે જ ભ્રાવ કહે છે. વ્યભિચારી ભાવ 
૬12૨1 જાણી શકાય છે કે રસ ઉત્પન્ન થયે! છે. રસ ઉત્પન્ન થતાં 
તેના ખાલ્ય લક્ષણુને અનુભ્રાવ કહે છે. આધુનિક કોઈ કોઈ ચિતાશ્ીલ 


લેખકોએ સ્થાયી ભાવોને વ્યભિચારી ભાવથી જુદા ગણુવાની વિરુદ્ધ 
ખૂખ ટીકા કરી છે. તેએ કહે છે કે, બધા જ ન્યારે €111011080 


છે, ત્યારે રસ આઠ પ્રકારના કે નવ પ્રકારના છે એવા વિભાગ કરવા 
અસંગત છે. પર'તુ અમને આ ટીકા ખરાખર લાગતી નયી, કારણુ, 


અધા જ €100101 છે એ વાત પ્રાચીનો સમજતા નહેતા એમ 
નથી; પણુ તેએ એમ કહેતા કે માણુસમાં કેટલાક 1112૯ અયવા 


1131110110૯ ૯૦10011015 રહેલા છે. તેમાં કેટલાકે પશુસાધારણુ 
છે અને કેટલાક વિશેષ ભાવે મતુષ્યસાધારણુ છે. માણુસના ચિત્તમાં 


ગમે તે પ્રકારના ૯10૦1101 કેમ ન થાય, પણુ તે ખધા કેટલાક પ્રધાન 
1031111€113€ €111011013 ની સાથે જડાયેલા હોય છે. સાધારણુ 


€11001૬1083 ક્ષણુ માત્ર દેખા દે છે, અને તેને ઠેકાણે કદાચ 
પરૈપરાક્રેમે નવા નવા €1101101 આવે છે અને નય છે. પરંતુ એ 


ચંચલ €10011018 ના મૂળમાં તેના આશ્રયરૂપે કેઈ ને કોઈ 111121૯ 
€10011011 રહેલો હોય છે. કાવ્ય-૨સાસ્વાદને વખતે આ 1131111૮600 


€1001101૬ ઉદ્દષુહ્દ ચાય છે અતે તેની સાથે જડાયેલે ભાવે 
ભિન્ન લિભ્ન વ્યભિચારી €1૧0૦1101 મોર્ન્ના ખેલાવી જય છે. એટલા 
મારે જ 1131112011૯ €10011013નતે આલ'કાર્કોએ સ્થાયી ભાવ 
કલ્રા છે. સારદાતનયે કહ્યું છે કે સ્થાયી ભાવ અથવા વ્યભિચારી 
ભાવ બંતે જ કાવ્યના વિષ્ય છેદ ફેવળ રસ જ કાવ્યાથેને। વિષય છે 
એમ નહિ. અલંકાર, વાકયાર્ચે, ભાવ, રસ એ બધું જ કાશ્યને। વિષય છે. 


૧૪૮ ર કાબ્યવિચાશ 


'ભારવિ વગેરે અનેકે ભાવ અને રસતું તાદાત્મ્ય પણુ સ્વીકારેલું છે. 

જેથૃઝં ત ₹ઃ જાવ્ગે યપચાથેનનુવર્મતિ । 

મળજશેડષિ વાયચાર્થ: ઘ્યાર9ળોડષિ જ વાથચતઃ ॥ 

વાયચયાયયાર્થવશતો ષ્વન્ચન્સે તેર્ડાવે જુત્રચિત્‌ । 

માથા ₹વાય ચુર્યા; છુઃ રચરત્તાતમના નરે: | 

રાદળમેલેષાં રિત્રતમિષીયતે । 

તાશાદન્ય માવરલચો: મારવિ: સ્પછમૂસિવાન્‌ ॥ 

એટલે આપણે ન્નેઈએ છીએ કે, સારદાતનયને મતે કેવળ ભાવને 

પણુ રસ કહી શકાય છે. ભાવ ઢાબ્દનેો અર્થે આપણે પહેલાં જ કહી 
આવ્યા છીએ. કોઈ વ્યભિચારી ભ્રાવને પ્રધાન ભાવે વણુવવામાં આવે 


તો તેતે અથવા દેવાદિ વિષયક રતિતે ભાવ કહે છે. અભિનવ, 
ધનંજય, મમ્મટ વગેરે બધાએ જ સ્થાયી ભાવ જ રસરૂપે આસ્વાદિત 


ચાય છે એમ કહું છે. ધનંજયે દશરૂપંકમાં કહ્યું છે કે સુખદુઃખાદિ 
ભિન્ન ભિન્ન ભાવ જ્યારે કવિના અંતર્ગત ભાવને ડ્રગટ કરે છે ત્યારે 


જ તેને ભાવ કહે છે. બ્યલભિચારી ભાવતી સાથે સ્થાયી જાવ એ।ત- 
ગ્રોતર્‌ેપે જડાથેલે રહેલો છે. એટલા માટે કોઈ નભિચારી ભ્રાવ 


કયાંય પણુ સુસ્પછુ ખની કનય તો તેતે પણુ ધણા।એ રસ નામ આપ્યું 
છે. ધતંજય કહે છે કે, રસની સાથે કાવ્યને વ્યગ્ય-બ્ય જક સબધ 
નથી, પરંતુ ભાભ્ય-ભાવક સંબંધ છે. અર્થાત્‌ વાકયાર્થના અનુધાવન- 
દ્દારા ૬સ આપે।આપ ઉત્પન્ન થાય છે. 'લે છિ શતો મવન્ત ઈવ માથજેથુ 
વિરિણમાવારિમતા જાવ્યેન માવ્યન્તે । ' આત્માતંદનેો સસુદ્ભવ એ જ 
કાવ્યને! રસાસ્વાદ. ચિત્તના વિકાસ, વિસ્તાર, વિક્ષેભ્ર અને વિક્ષેપને 
કારણે શંગાર, વીર, ખીલત્સ અને રૈદ્ર અર્થાત્‌, ૩૦%-24551010, 
11૮%બં$॥0, પ#૯લ અને 41૪ુલ, એ ચાર પ્રધાન રસતે 
ઉદ્દેક થાય છે. અને તેતે જ પરિણામે અવાંતર હાસ્ય, અદ્શુત, ભય 
અતે કયુ એ ચારતે ઉદ્રેક થાય છે. 


દ્‌ 


ધ્વનિ 


જસ જ કાવ્યના આત્મ-રૂપ છે, એ મત ગયા પ્રકરણુમાં કઈકે 
અંશે વ્યકત કરવામાં આવ્યો છે. પરતુ ધણુ! સમય પહેલાંથી બ્વનિ જ 
કાનનો આત્મા છે એવો એક મત પણુ પ્રચલિત હતે. પર'તુ ધણા 
તે સ્વીકારતા નહિ. *્વનિકારે એ મતનું સુંદર્‌ રીતે સમર્થત કર્યું છે 
અને આનંદવધને તેમની વૃત્તિમાં અને અભિનવે તેમતી લોચન ટીકામાં 
“એ સતતું એવી રીતે સમર્થત કયું હતું કે મમ્મટ વગેરે 
પછી થયેલા અનેક આલકાક્કિ એનું અનુસરણુ કરી ગયા છે. 
*વનિકારે લખ્યું છે,-- 

જાવ્યસ્યાત્મા પ્યતિરિલિ વુધે ચેઃ શમાન્રાતપૂર્વ- 
સ્લશ્યામાવં ઝમરુરવરે માજમાદુદ્તમન્ચે । . 
જેસ્િટ્ાશાં દ્ચિતમવિષચે તરવ્મૃજુદ્તટ્‌ીય 

તેન ગ્રતઃ ૬રૃટ્યતનઃપ્રીતચે તત્લ્વજવમ્‌ ॥ 

આ શ્લોકની સમજૂતીમાં કહેવામાં આવ્યું છે કે અનેક કાબ્ય- 
તત્વ! ધ્વનિ સ્વીકારતા નથી. તેઓ કહે છે કે શ્ઞખ્દ, અર્થ અને 
અલકાર સિવાય નિરતિશય શે।ભાવર્ધનકારી કાવ્યતેો બીને કોઈ ગુષુ 
નથી. જે કેઈ કાવ્યને શેભાવતું હેય તેને ગમે તે નામ ભલે આપે પણુ 
તે ગુણુ કે અલેકારમાં આવી જ જવાનું. શરત વગેરેએ જેમ યમક 
અઅને ઉપમા એ ખે અલંકારો! સ્વીકાર્યા હતા, પણુ પછીના આલે- 
'કાર્ક્રિએ વૈચિત્ર્યને કારણે તેના જ અતેક શ્રૈગીવિભાગ પાડયા છે. 


૧૮૦ હાવ્યવિચ।૨ 


શ્રષ્ી-વિભાગમાં વિચિત્રતા હોવા ૭તાં પણુ તેમાં નવીનતા નથી. તે 
રીતે ગુણુ, અલ'કાર સિવાય કાવ્યશ્ઞેભાના નિમિત્તભૂત કેોઈપણુ 
વૈચિત્ર્યની ચર્ચા કરીએ તો યે તે ગુણાલ'કારતી વિશેષતા માત્ર જ 
હરે. શખ્દાર્ય જ કાવ્યનું શરીર છે પરતુ એમાંથી કોઈ બ્તનિ નથી. 
સબ્દાર્થતી ચારૃતાતે ધ્વનિ કહી શકાય નહિ. કારણુ, શ્ખ્દની ચારતા 
સબ્દાલંકારમાં જ આવી નાય છે અતે શબ્દવિન્યાસની ચારતા શ્ખ્દ- 
ચ્રુણુની અંદર સમાઈ નય છે. અર્થની ચારતા અર્ચાલંકારમાં આવી 
જાય છે અતે અર્થસંનિવેશની ચાર્‌તા અર્થગુણુમાં સમાઈ જાય છે. 
રીતિ, ગુષુ।લંકાર સિવાય ખીજુ' કશું જ નથી. અતુપ્રાસતી જ રચનામાં 
વૈચિત્ય આણુવાથી ભિન્નલિન્ન પ્રકારની ૬ૃત્તિ અયવા રીતિ ખને છે. 
*નુપ્રાસ સિવાય જૃત્તિની ખીજી કશી વિશેષતા નથી તેથી ભ્ામહ 
વગેરેએ વૃત્તિને રવતંત્ર સ્થાન આપ્યું નથી, ઉદ્ભટે કહયું છે કે શ, ષ, 
રૂફ-સંયુક્ત વણુ અને ટ વર્ગના ઉપયોગથી જે અતુપ્રાસ થાય છે, તેને 
પરૃષજૃત્તિ કહે છે. સમાનરૂપ વર્ણુના સંયોગથી અને વર્ગના અંત્યવણુ'તીઃ 
સાથે સંયુકત વર્ણના ઉપયેગથી જે અતુપ્રાસ થાય છે, તેને ઉપ- 
નાગરિકાજૃત્તિ કહે છે. ઉપનાગરિકા અને પરૃષભૃત્તિમાં વપરાયલા વર્ણો 
સિવાયના લકારાદિ વર્ણના ઉપયોગથી થતી વૃત્તિને મ્રામ્યવૃત્તિ કહે છે. 
એટલે વૃત્તિ એ અતુત્રાસ સિવાય ખીજું કશું જ નથી. માધુર્ષાદિ ગુણુ 
સમુચિત વૃત્તિમાં પ્રગટ થાય તો પરસ્પરના મિલનથી જે આસ્વાદ 
ઉત્પન્ન ચાય છે તેતે જ ગોડી, વૈદર્ભાં, પાંચાલી રીતિ કહેવામાં આવે 
છે. એટલે વૃત્તિ કે રીતિ ગુણાલકાર સિવાય ખીજુ કશું જ નથી. 
કાબ્યની આલોચના કરીએ તો સહેજે ધ્વનિ નામે એવું કશું મળતું. 
નચી જેને શ્રખ્દાર્થના ગુણાલ'કાર સિવાય ખીજુ કંઈ સ્વાતંત્ર્ય હેય. 
ગીત, નૃત્ય, હાસ્યાદિનું સહુદય-હુદયઆહ્લાદિ શ્રખ્દાર્યમયત્વ જ 
કાબ્યત્વનું લક્ષમુ છે. ખબ્વનિ જેવી ન્યારે કેઈ પ્રસિદ્ધ વસ્તુ નથી,. 


ધ્વનિ ૧૮૬. 


«યારે તેની બ્યાખ્યા પણુ ખાંધી ન શકાય. ધ્વનિવાદીએ કહે છે», 
વનિ જ કાબ્યને। વિષયીભૂત છે અને છતાં પહેલાંના પ્રસિદ્ધ આલે- 
કાર્કિએ તેને કશે! ઉલ્લેખ કરેલે। નથી. નને કાવ્યનું આવું પ્રાણુ- 
સ્વરૂપ કઈ હોત, તો તેઓએ એને! ઉલ્લેખ કર્યોં હોત અને એ વિષે 
વિચાર પણુ ચાલત. અનતુપ્રાસાદિમાં માધુર્યાદિ ચુણુમાં ન મળે એવે 
કાવ્યતે। કેઈ શૈલા વધારનાર ધર્મ નથી. એટલે વર્તમાન લેખકો 
આંખ મીંચીને જે “બ્વનિ' “બ્વનિ' કરીને આનંદથી નૃત્ય કરૅ છે, તેતો 
કુંઈ હેતુ નથી. “વ્યનિ ઘ્વ્રતિરિતિ તટ્કીયવટર્યત્વમાવનાયુજુ હિતજોચને 
નૈત્યતે તત્ર છું ન વિક: !' પ્રાચીનોએ ધણુ! અલંકારેને ઉલ્લેખ કર્યો 
છે, પરંતુ તેમતી આ દશા જેવામાં આવતી નથો--લદલ્ષશો છિ 
સછાત્મામ રન્‍્ચેરસંજ/રજર: પ્રજાશિતાઃ પ્રજાર્મન્લે ત; ન સ તેવાં છવ 
"રજા શ્રચતે તસ્તાત્‌ ત્રવાર્માત્ર ળવ પ્તતિઃ। કવિ મતોરથે એટલા 
માટે જ કહ્યું છે-- 
ચશસ્તિન્સ્તિ ન વહ્ણુ જિચન મનઃત્રહારિ તાનિ 

વ્યુત્વશેરચત ત નેય વતનને વતો સિશુત્યં ત યત । 

વાવ્યં તર્‌ બ્વનિના તતસ્વિતતિતિ પોટ્યા પ્રરંતન ગરો 

તો વિશ્યોડમિટ્ધાતિ જિ લુમ્ષતિના ૬૪: લ્વહ્ષં પ્વનેડ || 

'જેમાં કશું વસ્તુ નથી, મનતે આહલાદ આપી શકે એવા 

અલંકાર નથી, વ્યુત્પન્ન રચના નથી, વકોક્તિ નથી, એવા કાવ્યને પણુ 
સૂર્ખા ધ્વનિ છે એમ કહીને પ્રશંસા કરે છે. ધ્વનિ એટલે શું એ 
પૃહ્તાં તેએ શે જવાખ દેશે તેતી અમને ખબર નથી. કોઈ કોઈ 
વળી કહે છે ક, લક્ષણાદારા જે અથ પ્રાસ ચાય છે તે જ ખ્વનિ. 
ઉદૂભટ વામન વગેરે એ મત જ ધરાવતા હતા. ઉદ્શટે લખ્યું છેન્ન- 
જરણનાર્મામધાનમ્‌ ્બામિધાવ્યાપારોથુહ્યો ચુળકૃસિય |' શાખ્દતો અભિધા- 
વ્યાપાર ખે પ્રકાર્તો હોય છે--મુખ્ય અતે ગોષુ. વામને કહ્યું છે-- 


૧૦૨ કાબ્યવિભાર 


જલા શારર્યાઇકળા વજઞોશિડ 1 કેટલાક કહે છે કે બ્વનિ એ વસ્તુની 
જાઈ વ્યાખ્યા આપી શકાય એમ નથી; એ વાકયતી અગેૉચર છે, 
'૧ળ સહુદય વ્યક્તિએ જ તેને! આસ્વાદ પામે છે. 


ગેના જવાખમાં આનંદવધેન કહે છે કે ખ્વનિ સંબંધે આ ખધી 
રાંકા છે એટલે પ્વાનિના સ્વરૂપને નિર્ણય કરવાની જરૂર છે. નને કે 
પહેલાંના આલંકાર્કિ ્વનિને। સ્વરૂપનિણુ'ય કરી શકયા નથી, તોપણુ 
સુદ્દમદર્શો કવિએએ ખધાં સારાં કાવ્યોના ગોપન રહસ્યભૂત, પ્રાણુભૂત 
જ્તનિને પોતાના કાવ્યમાં ત્રહણુ કરીને તેને હુદ્યમ્રાહી બનાવ્યાં છે, 
આનંદવર્ધનનાં આ વચન ઉપર્થો સમન્નય છે કે ધ્વનિકારના પહેલાં 
જાઈપણુ ધ્વનિના સ્વરૂપનું વણન કરી શકયું નહેતું--'તઘ્ય હિ પ્વનેઃ 
સક્વમ્‌ સજજસત્જાવિજાવ્યોવનિવટ્તવ્‌ મતિરમળીયમ્‌ ભનોયવીસિઃ ચિરતન- 
જાવ્યસણળામિધાચિનાં વુજ્ધિમિરનુન્યીછિતવૂવેમ્‌ ।'' અભિનવે આતી ટીકામાં 
કહયું છે કરે કેવળમાત્ર સહદય બ્યકિતિએ જ સકળ પ્રકારના ્વનિના 
સારભૂત રસખ્વનિતે। યથાર્થ આરવાદ કરી શ્રકે છે. જેમના હદયમાં 
ગ્વેવી સ્વાભાવિક શકિત હોય છે કે જેતે નરે સત્કવિએ વર્ણુવેલા 
કાવ્યાર્થયના આસ્વાદમાં તેએ! તન્મય થઈ શકે, તેમને જ સહુદય કહેવામાં 
આવે છે-ચેષાં જાવ્યાનુશીજનામ્યાલવરાત્‌ વિકષરીમૂતે સતોસ્‌ગુરે વળનીય- 
ણન્સચીમવનયોગ્યતા તે ટૃટ્યતવાટ્માગઝ: સટટ્ચાઃ । યથોજમ્‌-- 


ચોડથોં રૃટ્યલવાટ્‌ી તલ્ય માવોરનોન્નવઃ- । 
શરીર મ્યાપ્યતે તેન જુજ્કં જાઇતિવાન્તિના ॥ 


પ્તૃનિકારે કહ્યુ" છે કે કાવ્યના અર્થ ખે પ્રકારના હોય છે--એક 
વાચ્ય અતે ખોને પ્રતીયમાન. વાચ્ય અર્થે ઉપમાદિ બહુવિધ ઉપાયે 
ત્રગટ ચાય છે અને એની, પહેલાંના આલ'કાર્કરિએ વિશેષરૂપે સમજૂતી 
“આપેલી છે. પરતુ મહાકવિએના વાકયમાં સ્મણીના લાવણ્યની પેઠે: 


ધ્વાનિ ૨૮૩. 


બીજે એક પ્રતીયમાન અર્થ હોય છે, જે કાભ્યના હાબ્દ અને સાધારણુ. 
અથથી, ગુણા!લ'કારાદ્થિ સંપૂર્ણુપણે ભિન્ન હોય છે. ધ્વનિકારે કહું છે-- 
જ્રતીયસાન પુનરન્ચર્રેલ મર્વસ્તિ ૧ાળીણુ તહાજવીનામ્‌ । 
ચલળાસિટ્રાવયવાતિરિસ થિમાતિ છાયળ્યતિયજનાયુ ॥ 

શરીરનું લાવણ્ય જેમ શરીરના અવયવથો સંપૂષુ'પણે ભિન્ન છેઃ 
છતાં તે અવયવદ્દારા જ પ્રગટ થાય છે અને કેઈ પણુ અલ'કારાદિનો 
અપેક્ષા રાખતું નથી, તેમ પ્વનિ પણુ કાવ્યશરીર મારફતે અભિવ્યકત 
ચાય છે તેમ છતાં કાવ્યશ્રીર્યી બિલડુલ સ્વતંત્ર છે. એ ધ્વનિમમ્ય 
અર્ય ત્રણુ પ્રકારતે! હોય છેઃ વસ્તુ માત્ર, અલંકાર અતે રસાદિ જે 
વાચ્ય અર્થ દારા આક્ષિત્ત થાય છે પરતુ વાચ્ય અર્થથી સંપૂણુપણે 
ભિન્ન હોય છે. અભિનવ કહે છે કે આ ત્રણુ પ્રકારના ધ્વનિમાં 
રસષધ્વનિ જ શ્રેઠ છે. આપણે પહેલાં જ કહી ગયા છીએ કે અભિનવને 
મતે રસ જ યથાર્થ કાબ્યાર્ય છે. ધ્વનિકારે કહ્યુ' છે કે ધ્વનિ જ કાબ્યના 
આત્મા છે, ખ્વનિકાર્તી સાથે પોતાનું સામ'જસ્ય રાખવાને માટે 
અભિનવે કહ્યું છે કરે રસ ધ્વનિ દારા જ પ્રતીત ચઈ શકે છે, તેથી 
રસધ્વનિને પણુ ધ્વનિ કડી શકાય અતે તે હિસાખે ધ્વનિ કાવ્યનો 
આત્મા ગણાય. જેકે ધ્વનિ એ શબ્દને! વ્યાપાર છે છતાં હમેશ્ાં જ 
ડ્રખ્દતી સાથે અથ સહકારીર્પે રહે છે. એટલા માટે આનંદવધેતે 
કહું છે કે ધ્વનિ વાગ્યાર્થ ૬ર આક્ષિ્ત કે આનીત થાય છે. વાચ્યાર્યે 
દારા આનીત હોવા છતાં પણુ બ્વનિત અથ* ધણી વાર વાશ્યાર્થથી 
સંપૂણુપણે વિરુદ્દ હોઈ શક છે. દાખલા તરીકે આતંદવર્ધત કહે છે 
"'% કોઈ નાયિકાના પ્રિયમિલનકુજમાં એક તપસ્વી આવીતે રજ 
પુષ્પપલ્લવાદિ ચૂ'ટીતે તે સ્થાનની શે।ભાતે નાશ કરતા હતા અતે 
તે સ્થાનની ગુપ્તતામાં ભંગ કરતા હતા. એટલે તે આ્રીએ તે 
તપસ્વીને ઉદ્દેશીને કહુંઃ-- 
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અ્રત પાતિજ વિષ્ચ્ધઃ ત જાનજોડચતારિતદશેન । 
મોલાવરીનવ્‌ીયુઝઇતામરૃનથાસિતા દકસિહેન ॥ 

અર્થાત્‌ હે તપસ્વી, તું હવે નિર્ભયતાથી જ્યાં ફેરવું હોય ત્યાં 
મૂર, અહીં જે ફૂતરે। હતો તેને ગોદાવરીતટવાસી ચિંહે મારી નાખ્યો 
છે. સાધારણુ રીતે શ્શોકતે। અથે એવો સમળનય કે તપસ્વીતે મરજીમાં 
આવે તેમ ફેરવાતું કહેવામાં આવ્યું છે. પરતુ જે વ્યક્તિ રૂતરાના 
શ્યયથી બહાર નહોતી નીકળી શકતી તે સિંહનું નામ સાંભળતાં કેમે 
કરી ખહાર નહિ નીકળે અથવા તેણે બહાર નીકળવું ન નેેઈએ, એ 
અર્થ: સૂચવાયે। છે, વાચ્યાર્યમાં તો “ભ્રમણુ કર' એટલે! વિધિ જ 
મળે છે, એ વિધિતે। અર્થ બ્યકત કર્યા પછી વાગ્યાર્ય ખીક કશ્ઞાતેો 
ખાધ ન કરાવી શકે. એક જ વાકય દ્દારા ખે વિરુદ્ધ અર્થ એકી વખતે 
પ્રતિપાદિત થઈ ન શ્ઞકે. એક અર્થ ખોધ કરાવી શખ્દ અટકી જાય 
પછી ખૌન્ને અર્થ આવી શકે નહિ. અહીં તાત્પર્ય શક્તિને પણુ કશે 
અવકાશ નથી, કાર્‌ણુ તાત્પર્યશાક્ત દારા ભિન ભિન્ન શખ્દના જુદા 
જુદા અર્થનો અન્વય માત્ર સધાય છે. અહોં મુખ્યાથ' ખાધિત યય 
નથી, તેચી લક્ષણુ। સ્વીકારી શકાય નહિ. અહીં વાકયાર્થમાં કેઈ પણુ 
જાતને "પરસપર વિરોધ નચી. એને સ્મૃતિ પણુ કહી શકાય નહિ, 
કાર્‌ણુ પૂર્વાતુભૂત કેઈઈ પણુ વિષયતે। અહીં ઉલ્લેખ નથી. એટલે અહીં 
નિષેધની પ્રતીતિ શ્રખ્દતી એક સ્વતંત્ર શક્તિ મારફતે થાય છે, એમ 
સ્વીકાર્યા વિના ચાલે એમ નથો. એમ કહી ન શકાય કે એક જ વાચ્યાર્થે 
પર્‌'પરાક્રમે પ્રસાશ્તિ થઈને બ્યંજિત અર્થતે પ્રગટ કર્યો છે, કારણુ 
વ્યંજિત અર્થ અભિધા અર્યયી ઊલટો છે. જયાં વાચ્યર્યની જતને 
કોઈ પણુ દૂરતે! અર્થ પ્રતીત યતો હેય ત્યાં તેતે અભિધા વ્યાપાર 
તરીકે માની શ્ાકાય, પરંતુ ન્યાં વાચ્યાર્થાથી સંપૂર્ણુ ભિન્ન પ્રકારને! 
અરથ પ્રતીત ચતે। હેય, ત્યાં ધ્વનિ માન્યા વિના ઉપાય નથો, વળી 
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વાક્રયમાંથી બ્ધેજનીય અર્થને અતિ શીવ્ર જ સાક્ષાત્કાર થાય છે. 
તેવા અર્થમાં કોઈ પણુ શબ્દતે સંકેત જ્યારે છે નહિ, ત્યારે તેને 
કેવી રીતે અભિધા-વ્યાપાર-નિષ્પન્ન કહી શ્રકાય : એમ કહી નં 
શકાય કે, નિમિત્તરૂપ જે શખ્દ, તેતે જ સંકેતતી જરૂર હેય છે અને 
નેમિતિક અથવા કાર્યરૂપ જે અર્થ તેતે કોઈ પણુ સંકેતની જરૂર 
હોતી નથી. ફારણુ નિમિત્તતું અવલબન લોધા વગર શી રીતે નેમિ* 
ત્તિક ઉપસ્થિત થઈ શકે ! જે પ્રતીયમાન નિષેધાદિ અય'નો શ્લેકના 
કોઈ શખ્દમાં સંકેત ન હેય તો કોઈ પણુ સતેકના અતરલ'બન વિના 
વગર કારણે અર્થ કેવી રીતે પ્રતીત થઈ શકે ? એમ કહી ન શકાય કે 
પ્રતીયમાન અર્થ આપોઆપ આવિર્ભાવ પામે છે અતે ત્યાર પછી તેને 
જેરે શખ્દતે સ કેતિત અર્થ ઉત્પન્ન થાય છે. કારણુ પહેલે! જ પાછકાનું 
કારણુ બતે છે, પાછલે। પહેલાનું કાર્ણુ બનતો નથી. એમ પણુ કહી ન 
શકાય કે સકેતિક અર્થના મ્રહણુદ્દારા જેતું ચિત્ત માજિત થયું હોય છે,, 
તેની આગળ પ્રતીયમાન અર્થનો વિરુદ્ધનો કોઈ પશુ અર્ય ગ્રડણુ થઈ શકે 
નહિ. અન્વિતાભિધાન વાદીઓને મતે કોઈ પણુ પદાર્યતે જુદો સ કેત 
હોતો નથી, બધાં જ પદ્દો અન્વિત થઈને અર્થને પ્રમટ કરે છે, સાધારષુ 
ભ્રાવે પ્રકાશિત અર્થે અન્વય પછી આકારવિશ્ચિષ્ટ-સ્વરૂપે પ્રમટ થાય 
છે. એમ પણુ કહી ન શકાય કે પ્રતીયમાન અર્ય એકદમ ચિત્ત 
આમળ ઉપસ્થિત થાય છે; આ બધા સામસામા મતે ઉપરથી આપણે 
કોઈ નિશ્રયાત્મક સિદ્ધાંત બાંધી શકતા નથી. કારણુ ફળ જ્યારે આવે 
છે ત્યારે તેનું કોઈ એક કાર્ષુ સ્વીકારવું જ જેઈએ. અને એટલા માટે 
જ બ્ત્રનિવાદીઓ બ્તનિરૂપ શ્રખ્દતી વિશેષ શક્તિ સ્વીકારે છે. 

ઉપર કહેલા *શેકની સમજૂતીમાં ભટ્ટ નાયકે કહયું છે કે ધામિષ્ક 
પદના પ્રયોગ દારા ધીર સ્તભાવના તપસ્વીના ચિત્તમાં સિંહ સંબંધે 
જે ભીતતિરમ ઉત્પન્ન થયે! છે તેને જ ન્નેરે અહીં નિષેધ સુચિત થાય 
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જે, તે ખરાખર નથી. કારણુ- કેવળ અયે દારા જ અહીં નિષેધને ખાધ 
થાય છે.ક કારણુ વકતા કેષુ છે, તેતો ઉદ્દેશ શૈ! છે, કેતે કહેવામાં 


# પૂર્વાક્ત શ્લોકમાં કહેવામાં આર્વ્યું છે કે-“હે ધામિક, ળું હવે સ્વચ્છ દે” 
વિચરણુ કરીને ફરી શકે છે; જે ફૂતરાતી ખીકે તું અહીં આવતે! નહેતે તે. 


કેતરાને ગોદાવરી ગુહાના એક સિંહે આવીને મારી નાખ્યો છે. અહીં 
“ધરા્મિક' પદ દ્વારા એવું સમજાય છે કે જે પરિત્રાજક વખતે કવખતે ફુજમાં. 
પ્રવેરા કરીને સકત કરનાર સ્રીના સ'કેતમાં વિધ્ર કસ્તે। હતે, તે તે ગામના. 


જાઇ રુર્દાન્ત રૂતરાના અચાનક આગમનથી ભય પામીને જ્ઞાગી જતે। હતે. 
હવે સિંહ આવ્યાની વાત સાંભળી તે ભયથી ફરી આ તરફ આવશે જ નહિં, 
એટલા માટે સકેત કરતાર સ્રીએ એ શુભ સમાચાર પૂર્વાક્ત શ્લોકમાં જણાવ્યા 
છે. ભટ્ટ નાચક કહે છે કે અહીં 'હે ધાર્મિક, ળું હુવે ફરી રાકે છે,? એના 
સાચો અર્થ એ છે કે હવે કદી પણુ ભ્રમણને પ્રયત્ન કરીશ નહિં, કરરો તો 
જોખમ છે, સિંહ બહાર નીકળ્યા છે. આ નિષેધાત્સક અથ* સમગ્ર વાકયાર્થ માંથી 
ક્વનિત થાચ છે. એટલા માટેજ અહીં વાકયાથ ની જ સ્વત-ત્ર એક વૃત્તિ અથવા 
શક્તિને કારણે એ નિષેધાત્મક બીને અર્થ વ્ય જિત થયા છે. આથી એવે 
હૈકાણે વાકયાર્થની એક સ્વત-ત્ર વ્ય જનારાક્તિ ન માનીએ તે। અભિહિતાન્વય- 


વાદથી અથવા અન્વિતાભિધાનવાદથી કોઈ પણુ રીતે એને! નિષેધાત્મક 
અર્થ કરી ન રાકાય. આ બધી વસ્તુ ઉપર સપણ કરવામાં આવેલી છે એમ 
* માનું છું. “કેવળ અર્થ દ્વારા જ અહીં નિષેધ જ્ઞાપિત થાય છે' એને। અર્થ 
કૈ કેવળ વાક્યાર્થની રાક્તિદ્રારા વિધિમાંથી નિષેધને અર્થ જ્ઞાપ્ત)ત યાચ 
છે. આવી જ્ઞાપનાને માટે વ્ચય_જનાવૃત્તિ માન્યા સિવાય ઉપાચ નથી. કે।ણુ કહે 
જી, કોને કહે છે, તેમને પૂર્વ ઇતિહાસ શે। છે, એ બધું જ વાકયાર્થની અ ૬૨ 
ગજ્િત રહેલું છે. વક્તા, બાદ્ધન્ય, અને પ્રકરણાદિનુ' જ્ઞાન ન હોય તે। વાક્યાર્થનો 
ખાધ થતે।! નથી. આ બધું ધ્યાનમાં રાખીને વાકચન] અર્થની પર્ચાલોચના 
કરવામાં આવે તે। જ મુખ્યતઃ જે અર્થ પ્રતિભાત થાય છે, અર્થાત્‌ “આન'દે 
કરતો ફરી રકે છે,' એ વિધિરૂપ અથ કેઈ પણુ રીતે ટકી રાકે નહિ. એ. 
વિધિરૂપ વાકયાર્થ જઈને વિશેષરૂપે પર્ચવસિત થાચ છે, અર્થાત્‌ “ખખબરદ્ટાર, 
આસ ફરાકફર કરીરા નહિ, કરીરા તે! માર્યો જઈરા,' એવો એક નિષેધને। અર્થ 
મનની આગળ સ્ફુટ થઈને ઊભે। રહે છે. એટલા માટે જ મે લખ્યું છે કે: 
અર્થ દારા નિષેધ જ્ઞાપિત થાય છે. --ચથકા૨- 
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આવે છે, કોતે કેવો! વ્યવહાર છે એ ખધું જણુતા ન હોઈએ તો 
ઉપર કહેલી નિષેધબ્ય'જના થઈ શ્ઞકત નહિ, અને જે ભીતિરસાવેશ્રને 
કારણે જ નિષેધ થતે હોય તો તે રસ પણુ બ્ય'જના સિવાય બીજી 
રીતે ઉત્પન્ન થઈ શકત નહિ, અને તે ધાર્મિકને રસાવેશ થરે જ 
એવું ક'ઈ નક્કી નથી. થહ્માચારી માત્ર જ સહદય નથી હોતા કે તેમને 
ભીતિરસને। ઉદ્દેક થાય. ભટ્ટતાયક પોતે રસતી શબ્દવાચ્યતા સ્વીકારતા 
નથી. એટલે રસનું વ્યગ્યત્વ તેમતે પણુ માનવું પડયું છે. રસભ્તનિના 
સ્વીકાર કરીને વસ્તુભ્નનિતે। અસ્વીકાર કરવો એ તદન અમંગત છે. 
અહીં જેમ વિધિતે ખદલે તિષેધ અર્થ થચે। તેમ કેઈ કોઈ ઠેકાણે * 
નિષેધ હેય ત્યાં વિધિતે! અર્થ પણુ થાય છે. 
શ્રષ્નસત્ર નિસઝ્ગતિ અત્રાટં ર્વિસજે વ્રહાજય । 
મા ૫થિજ ₹1શ્યન્ધ ર્યાયાતાવગોનિંમંક્યતિ ॥ 
અહીં શ્લોકનો અર્થ એ છે કે કોઈ પ્રોષિભર્ત કા સ્ત્રીને જેઈને * 
ત્યાં આવેલા પશિકતે કામાદય થતાં તે આરી તેને કહે છે કે મારી 
સાસુ અહોં અચેતન ભાવે ઊ'ઘી જય છે અતે હું ત્યાં સુઉં છું, 
રતાંધળા પથિક, જેજે અમારા ઉપર પડતે. અહીં નિષેધચ્ઠલે પથિકને 
રાત્રે પોતાની પથારીમાં આમત્રવામાં આવ્યો છે. ભટ્ટ નાયક અહીં 
કહે છે કે “મર્‌ં' એ પદ દર વિશેષ ભાવે પોતાની વિરહદશ્ા વર્ણુવવામાં 
આવા છે તેથી તે દારા એટલે “ગઇ શબ્દ દારા જ વિધિતે। અર્ય 
પ્રગટ ચાય છે. અભિનવ કહે છે ફે અહીં શ્રષ્ ફબ્દ ૬ર સ્તચ્છેદ- 
વિહારની અસંભવિતતા સમનનય છે. નેકે સ્રી મદનદાવદગ્ધા છે તો 
પણુ દિવસે કશું જ સંભવિત નથી. આમ છતાં પથિકતી પણુ ઉપેક્ષા 
થઈ રકે એમ નથી. એટલે કહે છે--હું રાતે જે ઠેકાણે સઉં છું તે 
જેઈ રાખ, દવસે લાચારીથી એક ખીન્ન સામે જેઈને જ વખત” 
કાઢી નાખીશું. રાત યતાં જ આંધળાની પેઠે મારી પથારી ઉપર 
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પડતો નહિ અર્થાત્‌ રાત્રિ થતાં જ છૂપી રીતે મારી પથારીમાં આવજે 
એમ ખ્વનિત થાય છે. સુખ વગેરેના વિકાર એ ધ્વનિતે મદદ કરે છે. 

ઉપર કહેલી રીતે વ્યાચ્યાર્થથી ધણીવાર સંપૂણુ ભિન્ન રીતે 
મ્રતીયમાન અયે પ્રગટ થાય છે. વસ્તુવ્યકંજનાની પેઠે અલ'કાર-વ્યંજ- 
નાના પણુ ધણા પ્રકાર હેય છે અને તે પણુ વામ્યાર્થથી ભિન્ન રીતે 
ગ્રતીત થાય છે. વસ્તુ અને અલ કાર એ બંતે જ વામ્યાથેદ્દારા પ્રગટ 
- થઈ શકે છે, અને તેઓની વ્યેજના પણુ સાધારણુ રીતે વાકયમાંથી 
થાય છે. પરતુ રસ, ભાવ, રસાભાસ, અને ભાવાભાસ વગેરે કદી 
પણુ વાગ્યાર્યદ્દારા પ્રગટ થતા નથી. તેએ। કેવળમાત્ર આસ્વાધભાવે જ 
પ્રગટ થાય છે એટલે રસભાવાદિ ખ્ત્રનનવ્યાપાર સિવાય બીનન 
વ્યાપારદ્ાર। કેદી પણુ પ્રતીત થઈ શ્રકતા નથી, કારણુ એ કેઈ શખ્દ 
૧ વાકયને! અર્ય હોતા નથી. દેશ, કાળ અતે આચારાદિ સાથે સામં- 
જસ્યથી અતે ઓચિત્યથી ચિત્તવૃત્તિમાં જ્યારે સ્યાવિભાવને। પ્રધાન- 
પણે ઉક્રક થાય છે, ત્યારે તેતે રસ કહેવામાં આવે છે અતે વ્યભિચારી 
પ્રધાનપણે ઉદ્રેક થાય તો તેને ભાવ કહેવામાં આવે છે. દેશકાલાચાર।- 
_દિતી વિરદ્ સ્થાયિભાવને। ઉદ્રેક થતાં તેને રસાભ્રાસ કહે છે. સીતા 
પ્રતયે રાવણુને। પ્રેમ તે રસાભાસ. ધણા કહે છે કે રસાભાસમાંથી 
હાસ્યરસને। ઉદ્દેક થાય છે. પરતુ પ્રેમમાં તન્મયદરામાં રાવણુને 
-રતિભાવ પણુ ચુંગારરસરૂપે આસ્વાદાય છે. ચયવિ તત્ર દ્ાલ્યહ્વતેવ 
શંમારસ્નિ મવેજ્રાસ રતિ વચનાત્‌ તર્થાવિ વાથાત્યેચ તાતાઝિજાનાં દિથિસિઃ । 
તન્મયીમાથટ્શાયાં તુ રતેરેવ બાસ્વાયતા ક્ંગારતવેવ ત્રતિમાતિ 1 અર્યની 
સાથે યુકત થઈને શ્ખ્દના વ્યાપાર૬્ારા જ ધ્વનિ. તિષ્પન થાય છે. 
“વિભાવાદિરૂપ અર્થ ઉર્ષાતુકુલ ચિત્તવૃત્તિ ઉતપન્ન કરે છે. એ 
' ઉત્પાદનના મૂળમાં શખ્દ અતે અતા જે વ્યાપાર હોય છે 
-અથવા તેવી મનેજૃત્તિ બ્યંજિત થવાની જે ઉપયોગિતા હેય છે 
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તેને ધ્વનિ કહે છે. રસાદિ વસ્તુ કદી પણુ કોઈ પણુ શ્રાખ્દનો અયે 
હોઈ શ્રકે નહિ. વિભાવાનુભાવાદિમાંથી કોઈ પણુ એકને! ઉલ્લેખ યતાં 
ઔન તેના ૬ર આક્ષિમ થઈને રસરફૂતિતનું કારણુ ખને છે. “બાહમણુ 
તને પુત્ર ચયો। છે ' એમ કહેતાં ખાહ્માણુને જે આનંદ થાય છે તે 
અનુમાનથી સમજ શકાય છે. “ પીતો રેવર્શો રિવા ન મુસ ' નડે 
દેવદત્ત દિવસે ભોજન કરતો નથી. અહીં અર્થાપત્તિ અથવા અનુમાન- 
દારા દેવદત્ત રાત્રે ભોજન કરે છે એમ અતુમાન કરી શકાય જે, 
પરતુ ધ્વનિમાં એવું કોઈ અતુમાન હોતું નથી. પરતુ આખા વાકયમાં 
જ એવી એક શક્તિ હોય છે, સામર્થ્ય હોય છે જેના દારા રસ: 
બ્યેજિત થાય છે. અભિનવ વધારામાં કહે છે કે રસ જ વાસ્તવિક 
રીતે નેતાં કાવ્યને આત્મા છે, વસ્તુ અતે અલ'કાર ધ્વનિ આખરે 
રસમાં જ પર્યવસાન પામે છે, એટલા માટે તેમને વાચ્યાર્ય કરતાં 
ઉત્કૃણ કહેવામાં આવે છે અને ખ્ત્રનિ જ કાવ્યતો આત્મા છે એમ 
કહેવામાં આવે છે. વાલ્મીકિ ક્રૉંચના વિયોગથી કૉંચીતે! શેક જેઈને 
કરુણુરસથી તરખોળ થઈ ગયા હતા, અતે તે પરિપૂર્ણું કર્ણુરસના 
ઊભરાતે કારણે તેમના મુખમાંથી પ્રથમ કાવ્ય સ્વચ્છન્દ ભાવે નીકળી 
આવ્યુ' હતું. વાલ્મીકિ પોતે શકાત થઈ ગયા હતા એમ નથી. પણુ 
તેમના શેક-સ્થાયિભાવે તેમનામાં ઊભરાઈ જઈ ને શ્લેકાકારે પોતાને 
વ્યકત કર્યો હતો. સ્થાયિભાવ ઉદ્રેક પામીને હદયને ભરી ન દે ત્યાં 
સુધી ખરી કાશ્યરચના થાય નહિ. એટલા માટે હદયદરપણુકારે કલુ' 
છે--'ચાયત્‌ પૂર્ણો ન વેતેન તાવશેવેવવ્‌ । એ ઉપરથી જ સમન્નય છે કે, 
ભટૃનાયકરે જે કહયું છે કે શખ્દ અને અથે બંને જ અપ્રધાન ખની 
જતે જ્યારે કેવળ ભ્રાવકત્વ વ્યાપાર જ પ્રધાન ખને છે ત્યારે જ કાબ્ય- 
પ્રતીતિ થાય છે તે બરાબર નથી. ગણુપતિ શાસઓએ બભ્યક્તિવિવેકની 
ભૂમિકામાં લખ્યું છે કે ભટૃતાયક જ હુદયદર્પણુના પ્રણેતા છે. એ- 
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માન્યતા ભૂલભરેલી છે તે એ ઉપરથીજ સમજાય. છે કે અભિનવે 
. જેદ્પદપેણુનો મત ભટ્ટનાયકથી ઊલટા તરીકે વણેુબ્યે છે, અને હુદય- 
દપૈથુ પોતાના મતને અનુસરે' છે એવો ઉલ્લેખ કર્યો છે. એટલે ગણુન 
પતિ શ્ષાસ્રીએ જે લખ્યું છે કે બ્યક્તિવિવેકના ટીકાકારે હેદયદપણુને 
જ્નિષ્વંસ-ગ્રંય તરીકે લખ્યો છે, તે પણુ અસંગત છે. 
પણુ કેવળ માત્ર ખ્વાન હોય એટલાથી જ કઈ કાવ્ય ખની 
જતું નથી, મનેોહારી શ્ખ્દ અને અથે તયા તેમના વિન્યાસનું ચાતુર્ય 
તેમજ અલ'કારાદિ ગુણુયુકત હે!ઈ ને જે તે ખ્વનિપ્રવણુ હેય તો જ 
તે રસસૃષ્ટિતે અનુકૂળ ચાય. “ હિવિધ તત્તટ્મિટ્યંગનીયસાનુશુન્યેન વિચિત્ર 
આવા વારચે ત ર્ત્તનાચાંચ ત્રવચેન સરવારશન્ટાર્યાઝંવારશળચુજામ્‌ | તેન 
સર્વત્રાવિ ન પ્યતનય્યાવારસર્રાવેડવિ તથા ય્યયટ્દારઃ 1 બાહ્મસર્ાવેડાવિ ઇસિન 
રેમ ગીવય્યવદાર: ર્ત્યુજાં પ્રાશેવ 1 લેન પ્તવ્‌ તિર્વવાશમ્‌ | ચયુવા ફૃરય- 
. રળે સર્વત્ર તરિ જામ્યયવદારઃ શ્યારિતિ | ' અભિનવ કહે છે કે, કોઈ 
પણુ રસારવાદને વખતે વિભાનુભાવતે ઉપયોગી ચિત્તવૃત્તિનું જે આ- 
| સ્વાદન ( ૯100110121 કાંતૈંટ ) તેતે જ રસ કહે છે. ચિત્તવૃત્તિના 
આ આસ્વાદના મૂળમાં સ્થાયિભ્ાવની એકાંત ઉપયોગિતા સ્વીકાર્યા 
વિના ચાલે એમ નથી. એટલા માટે જ સ્થાયિભાવ જ રસતાને પામે 
છે એમ કહેવાય છે. “ બૌચિત્યાત્‌ સ્થાયિનો રસતાપાલિરિત્યુચ્યતે । ' પહેલાં 
અને અત્યારે જે કાંઈ અતુભવાયું છે તેતી આભ્યંતરીષણુ સત્તા આપણે 
અતનુમાની શકીએ છીએ. વિભાવાતુભ્રાવ દ્।રા ઉપસ્થાપિત 
ચિત્તવૃત્તિ જ્યારે તે તે પૂર્વના અનુભવના સંસ્કારના સામંજસ્યથી 
હદયમાં આત્મપરિચય પ્રાતત કરે છે ત્યારે તે આસ્વાદન યોગ્ય થાય છે. 
“ન્રાજ શ્થસવિરિતિં વરશ્રાનુમિત [ચલયૃત્તિશાતં સંલ્વારકમેળ ટૃટ્યસવાય્યૂ 
, આશ્ષાન ચર્ષળાયાગુવયુઝ્યતે | ' કોઈ વ્યભિચારી ભાવ જે આસ્વાદિત 
“થાય અને તે વ્યભિચારી ભાવને! આસ્વાદ જે ત્યાં જ પર્યવસાન 
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જામે અથવા ત્યાં જ અતકે અને તે જે સ્થાયિભલાવના આસ્વાદ સુધી 
ન પહોંચે અને તે કારણે રસ તરીકે ગણુાવાતે યોગ્ય ન અતે તો પષુ 
તે રસાસ્વાદનો અનુપ્રાણુક ખને છે એયી રસાસ્વાદ તુલ્ય કહેવાય છે. 
“ માયમ્રૂળં ગ્યગિચારિળોડવિ ચર્વ્યેનાળ તાયન્નાત્રવિષ્રાન્તાથવિ શ્થાચિચર્વ- 
'જાપ્પેવરામોસિલરયપ્રસિજામ્‌ બનવાપ્ય મનુપ્રાળજત્વં મથલિ । ' એટલે આપણે 
ન્નઈએ છીએ કે કેવળ સ્થાયિભાવને! ઉદ્રેક થવાથી રસાનુશવ થામ 
છે એમ નથી, દૂરવર્તી ભાવે અતે રસાતુગુષ્યુક હેય તો પણુ કાવ્યત્વ 
સ્ત્રીકાર્વામાં આવે છે. એટલા માટે ન્યાં કેવળમાત્ર અલ કારખ્વનિ 
અથવા વસ્તુ*્તનિ હેય ત્યાં કોઈ પણુ સ્થાયિભાવતે ઉદ્દેક થયેલે॥ 
ન હોવા છતાં પણુ તેવા વસ્તુખ્ત્રનિ કે અલ'કારબ્તરનિમાં ચમત્કારિત્વ 
હેય તો અથવા કોઈ વ્યભિચારી ભ્રાવ સ્વતંત્ર રીતે પ્રગટ થતો હોય 
તતો તેતી રસપયર્યવસાનતા સ્વીકારવામાં આવે છે. આ ખધા સંબંધમાં 
જગતન્નાથે કહ્યું છે કે એ રીતે દૂરવર્તો ભાવે રસને તાણુવાનું કઈ 
પ્રયાજન નથી, ચમત્કૃતિ અથવા રામણીયકત્વ હોય તો પણુ કાવ્ય 
બતે છે. તેએ કહે છે કે દૂર્વર્તા ભાવે રસતે તાણુવા જશું તે॥ 
“સરે ષાર્વાતિ' એનું પણુ રસત્વ સ્વીકારવું પડશે. કારણુ દોડવું એ એક 
અતુભ્નાવ છે. જ્યારે તે દોડે છે ત્યારે જરૂર તેતે કઈ ડર લાગ્યો હશે 
એવી ખે'ચાખેચ કરીને ત્યાં પણુ રસનો સ્વીકાર કરી શકાય. એટલા 
માટે આખર સુધી રસતે જ પ્રધાન સ્થાન આપવામાં કઈ સાર્યકતા નયી. 

શખ્દ અપરિમિત છે, અયૈ અપરિમિત છે, છતાં કેટલાક વિશેષ 
શ્ખ્દો અને વિશેષ અર્થો જ વ્યજનાતે ઉપયોગી છે. મહાકવિઓના 
પ્રયોગોમાંથી જણીતા શબ્દોના પણુ નવા પરિચય પામી શ્ઞકાય છે. 
મહાકવિઓની પાસે શખ્દૃતત્ત્ત એવી રીતે પ્રગટ થાય છે ક તે 
પ્રતિભાનના જેરે તેએ નવી વસ્તુ નિર્માષુ કરવા શ્રક્તિમાન હોય છે. 
અરભિનવે પ્રતિભાની વ્યાખ્યા આમ આપી છે-“ળતિમા બવૂવેવલ્યુનિર્લાળ- 
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શમા ત્રરા (€1૮€૮110૯ 111૯118૦11૦). જેકે બ્યજના જ કાવ્યનું 
પ્રધાન ઉદ્દેશ્ય હેય છે તથાપિ વાચ્ય અર્થતે અવલંખીને જ વ્યંજના 
સ્કુરાયમાણુ થાય છે. પ્રકાશ જેઈતો હોય તો જેમ દીપશિખાતે માટે 
પ્રમત્ન કરવો પડે છે તેમ બ્યંગ્ય અય'તે પ્રગટ કરવા માટે ,તેને ઉચિત 
વાચ્યાથે આણુવા પડે છે. પદના અર્થે દારા જેમ વાકયને। અર્થી 
મ્રગટ થાય છે તેમ વાકેયના અચે દાર વ્યંગ્ય અર્થ પ્રગટ થાય છે. 
પદ જેમ પોતાની શ્રક્તિને લીધે ભિન્ન ભિન્ન અર્થ પ્રગટ કરવા 
છતાં પણુ તેતી સાથે સાથે અવિચ્ઠિન્નભાવે વાકયાર્થને પ્રગટઃ 
કરે છે, પદને અર્થ જેમ વાકયાર્યમાં પોતાને અતિભકતરૂપે 
પ્રગટ ફરે છે, અર્થાત્‌ વાકયાર્થતી પ્રતીતિ વખતે પદતે। 
અચ સમજવાની સાથે સાથેજ જેમ વાડે્યાર્થનો ખોધ થાય 
છે અને બંતે વચ્ચે કોઈ પણુ પ્રકારને! કાળભેદ પ્રતીત થતો નથી, 
તેમ વાકયાર્થ સમજવાની સાથે સાથે જ સહેદય વ્યક્તિએ । વ્યંગ્ય અર્ય 
સમજે છે. આ સંબંધમાં અભિનવ કહે છે કે સ્ફોટવાદીએ જેમ ૫૬ 
અને પદાથે વચ્ચે, વાકય અને વાકયાથે વચ્ચે, તેમ પદાર્થ અતે વાકયાર્ય 
વચ્ચે પણુ કોઈ પ્રકારને! કાળભેદ નથી, પદાર્થ જ અખંડ વાકેયાર્થરૂપે 
કોઈ પણુ કરમની અપેક્ષા રાખ્યા વગર્‌ યુગપત્‌ અખંડરૂપેૅ વાકયારયરૂપે 
પ્રગટ થાય છે એમ કહે છે, તેમ અહીં નથી. સહૃદય વ્યક્તિનું ચિત્ત 
વાગ્યાર્થથી અતૃ્ત થઈને ન્યારે ખીન્ન કશ્ાકેની શોધ કરે છે ત્યારે જ 
વ્યંગ્યાર્થ પ્રતીત થાય છે. વાગ્યાર્યની અને વ્યંગ્યાર્થની પ્રતીતિ વચ્ચે 
કાળજેદ કલ્પવામાં આવતો નથી એવું નથી, પરતુ તે લદ્વમાં આવતો 
નથી (થવળક્યત્રનઃ) અને વ્યંગ્યાર્થની પ્રતીતિ વખતે પણુ સ્વતંત્ર 
રીતે વાકયાર્ય પ્રતોત થાય છે-“બનેન વિચતાન ળ્વ %્મેળ સંવેયતે 
ચૂત્યુજસ્‌ । તેન ચત્‌ ર્જોટાસિપ્રાયળ બસજ્ઞવ ક્ત રતિ વ્યાચક્ષતતે તત્‌ 
જાત્યુત વિદદ્ધમેવ । વાચ્ચેડર્થ થિગુલો વિષ્રાસ્તિનિયંધન વરિતોવતઝમમાન 


ન 


ધ્વનિ * ૧૯૨ 
આહા ટૃદ્ય ચેજાં રતિ વાસ્યાર્થવિસુલાત્મનામ્‌ રચનેન શગેતલાસ્ત્યસ્ય ણ્યાથો 
વિષ |' આ સબંધમાં ધ્વનિની વ્યાખ્યા આપતાં ખ્વનિકારે કહ્યું છે-- 
ચત્રાર્થઃ શચ્ટ્રો વા સમ છુ: _તરશાર્યો । 
ય્ચજ્ઃ જાવ્યવિરેષ: સ ખ્વતિરરિતિ વુર્સમેઃ જથિતઃ | 

જેમાં શબ્દ અને અથે પોતાને ગોણુ બનાવીને કોઈ પણુ અર્ય 
વિરેષને અભિબ્યક્ત કર્તા હોય તેવા કાવ્ય વિશેષને જ ધ્વનિ કહે છે. ' 
કેટલાકે જે એમ કહું છે કે પ્રાચીન આલ'કારિકરિએ આ અભિનવ 
ધ્વનિ વ્યાપારતે અપ્રસિદ્ધ માન્યો છે માટે ધ્વનિતે કાવ્યનું લક્ષણુ ન 
કડી શકાય, તે ખરખર નથી. કારણુ, તેમની આગળ એ અપ્રગટ 
હતો એટલા ઉપરથી જ એનું અસ્તિત્વ નથી એમ ન કરી શ્રકાય. 
કારથણુ તેમતી જણુમાં ન હેય તો પણુ કાવ્ય પરીક્ષા કરતાં કોઈ 
પષુ સહુદય વ્યક્તિ એને જ કાગ્યતે! યથાથે પશિચાયક ધર્મે માનશે. 
જ્વનિ ન હોય તો કેઈ પણુ રચનાને કેવળ માત્ર લખાણુ કહી 
શકાય, કાવ્ય ન કહી શકાય. એમ પણુ ન કહી શ્રકાય કે ખ્તનિ એ 
એક વિરેષ પ્રકારની ફેમનીયતા જ છે તો તેને તો અલ કારમાં જ 
ગણી શકાય. કારણુ, બ્વનિવ્યાપાર વાચ્યવાચકને અતિક્રમીતે બીજી 
એક વસ્તુ અથવા રસને અભિવ્યકત કરે છે. જે કંઈ વાચ્ય 
અથવા વાચકની શોભામાં વધારો કરે એવું હેય તેં 
ધ્વનિનું અંગભૂત હોય છે, એમાં શંકા નથી; પરંતુ તેથી કાંઈ તે 
અને વનિ અભિન્ન છે એમ ન રવીકારી શ્રકાય. ન્યાં વંગ્યાય 
વાચ્યાર્થનો જ ઉત્કર્ષ સાધતા હોય, ત્યાં ખરેખર જ ખ્ત્રનિ હોતો 
નથી. સમાસો[ક્તિ અલંકારનું એક ઉદાઠરણુ લઈને આનંદવર્ધને તેનું 
તાત્પર્ય આપવાને પ્રયત્ન કરેલે! છે. શ્લેષયુકત વિશેષણેે ન્નેરે 
જ્યાં કોઈ પણુ વિશેષ્ય અપ્રસ્તુત અરયનું સૂચન કરીને પ્રસ્તુત વાચ્યા- 
થની શોભા વધારતું હોય ત્યાં તેતે સમાસોકિતિ અલ કાર ફહે છે. જેમકે 


૧૩ 


શકુન કાવ્યવિચાશ 
ઝયોઢરનેળ વિજ્ોજતારં 
તથા ૨ૃદ્દોન શક્ષિના સિજ્ઞાઇુશન્‌ । 
ચથા અમરત સિતિરાંશીકં તયા 
ઘુરોડષિ રાવ પિત ન છશિતમ્‌ ॥ 

[ રાગયુક્ત શશ્ચીએ ચચલતારકિત નિરાસુખને એવી રીતે પકડયું કે 
. શાગની પણુ પહેલાં આખુ તિસિરાંશુક ખસી પડ્યું તેની તેને ખમરે ન પડી. ] 

સંધ્યાકાળના રતુમડા ચૅદ્રે પ્રગટ થયેલા તારાઓ સાથે સંખ્યાને 
એવી રીતે પકડી હતી કે પૂર્વ દિશ્ચામાં સંખ્યાતી લાલીથી અંધકાર 
ખસી જતાં આ રાત્રિતે! પ્રારભકાળ છે એ સમજતું નહોતું. અહીં 
₹પોટ₹મ વગેરે શખ્દોનો બીજને અર્થ પણુ થાય છે. ૩વોરરન શ્રબ્દનેા 
અર્થ જેનામાં પ્રેમતો સંચાર થયે! છે, નિશાતુલતોા અથ નિશારૂપ 
કામિનીનું મુખ, વિછ્ોજતારજં એટલે પ્રેમથી જેતી આંખતી ફી૪ી 
ચૈચળ ખની ગઈ છે એવું, તિથિરંજીજતો અર્થ કામિતીનું વસ્ત, ઘુર્ણ 
શાખ્દતે અર્થ પૂર્વદિશા અથવા પહેલેથી જ, રામાતતો એક અર્થ લાલ 
રગને લીધે, અને ખીન્ને અર્ય અનુરામને લીધે. અહીં શ્લેષયુકત અર્ચાત્‌ 
દ્રિઅર્યો વિશેષણુ દ્દારા ચંદ્ર અતે રાત્રિ એ બંતેમાં નાયક-તાયિકા-ભાવ 
બ્યક્ત થાય છે. પરતુ એ વ્યેગ્યાથે સ્વતંત્ર રીતે પ્રગટ થતો નથી, 
વાચ્યાર્ચની શોભામાં જ વધારે! કરે છે. ચંદ્ર અતે રજતી જ અહોં 
પ્રસ્તુત વાગ્યાથે છે. નાયકનતાયિકા-ભાવ ૬1૨1 જ વાચ્યાર્યે સુંદર રીતે 
પ્રગટ થયે! છે, બ્યંગ્યાર્થ પ્રધાન ખન્યો નથી, એટલે અહીં ખ્ત્રનિ 
સ્વીકારી ન શકાય. અહીં ખ્ત્નિ પ્રધાન થયે! નથી માંટે એને 
ગુણીભૂત વ્યંગ્ય કહેવામાં આવે છે. શ્રખ્દાથથ ગોણુ બને ત્યારે જ 
ક્વનિ થાય છે. મહિમ ભ્રટ્ટ અડીં કહે છે કે, વાચ્યાર્યતે અવલ બીને 
જ જે ખ્વનિ ચતો હેય તો તે વાચ્યાર્થને ગોણુ બનાવવો નેઈએ, 
એમ ન કહી શ્રકાય, ઉપાયને ગોણુ ખનાવવાથી ઉપેયતે નઠિ પામી 


ધ્લનિ કો. 


સકાય. ધડાને ગોણુ બનાવીને પાણી નહિ આણી શ્રકાય. “ચો ફિ 
શર્થસુવાયીયતે નાતો તમેય ૩૧સગેનીજકરોતિ ર્તિ ચું વછીતૂ | ચય 
'જટ્યાયુવાટાનાથેસુવાશો ઘટારિશરેયોટ્જારિ |' ધ્વનિકારનું ભ્વનિનું એક 
'ઉદાહરણુ લઈને મહિમભટ્ટે તેતી ટીકા કરી છે. ઉદાહરણુ આ છે--- 
“યુવર્નવુથ્વાં જચિવીં ચિન્વસ્તિ પુદ્વાબ્રય: । 
મરશ્ર જતવિયથ ચશ્વ ગાનાસિ સેવિલુમ્‌ ।' 

[ સુવર્ણપુષ્પા પૃથ્વીને ત્રણ્‌ પુરષો મેળવે છે--એક શૂર, ખીને વિદ્ધાન 
અને ત્રીજે સેવા કરી નનણુનાર, ] 

અભિનવ કહે છે કે સુવર્ણુપુષ્પ અમંભવિત છે એટલા માટે 
'યથાશ્રત વાચ્યાર્ય અહીં ઉદ્દિ નથી, એટલા માટે અહીં સુતર્ણુંપુષ્પને 
અર્થ સમહ એવે કરવો જેઈએ. અઠીં, લક્ષણામૂલક ધ્વનિ થયે। છે. 
મહિમ ભટ્ટ અહીં કહે છે કે, અહીં જે સાધન દ્રારા જે સાધ્ય પ્રામ 
'શાય છે એવું કલ્પવામાં આવ્યું છે, તે જ સ્પષ્ટ થયું નથી. શૂર 
અથવા ફૃતવિધ લોકે સુવણુપુષ્પ ચૂંટી શકે એ સંભવિત નથી. 

આનંદવર્ધન કહે છે કે, કોઈ બ્યગ્ય અર્ય હેય પણુ તેના 
"કરતાં જને વાચ્ય અર્થ વધારે ચમત્કારી હોય, તો તેતે પ્વનિ કાવ્ય 
ન કહી શ્રકાય. એટલા માટે જ આક્ષેપ અલ'કારમાં વ્ય'ગ્ય વાચ્યાર્થના 
-ચારૃત્વમાં વધારો કરે છે માટે તેતે ષ્ત્રનિ કાવ્ય ન કહી શકાય. 
-આક્તેપનું ઉદાહરણુ--- 

છછૂં ત્વાં ચારિ નેક્ષેચ ઘ્ળત્યુત્લુજા તતઃ । 
ચરેવાલ્તુ તતોડનેન વિુસતધિયેળ તે । 

નાયિકા નાયકતે કહે છે, હું જે તને સહેજ વાર્‌ પણુ ન નેઉં 
'લો એટલી તો ઉત્કડઠિત યઈ જાઉં, કે જવા દો, જતા દો-આટલું જ 
અસ છે, આથી વિશેષ તારુ અપ્રિય કડેવાથી લાભ શે। ? અહીં 
*આક્ષિ્ત અર્થ એ છે કે તતે સહેજ વાર ન નર્ક તો હું' મરી નઉં. 


મ... હાવ્યવિચાર 


“મરી જાઉં' એ આક્ષિસ અર્થે “જવા દો જવા દે।. કહેવાથી લાશ 
શૈ?! એ વાગ્યાર્થને ચમત્કારક ખનાવ્યો છે. ન્યાં વ્યગ્યાર્ય કરતાં 
વાગ્યાર્થ વધારે સુંદર હેય ત્યાં તેને ધ્વનિ કાબ્ય ન કહી શકાય. 

સસુરમવતી સષ્યા ર્વિસશ્લતપુ(:લ₹ઃ । 

ભટ્)ો શૈવમતિ: વરદ લથાવિ ત સમામમઃ ॥ 

એમાં દિવસ અને સંષ્યામાં નાયમકનાયિકાના આરોપ ફરતાં 

સંધ્યા અને દિવસનું મિલન થતું નથી એ વાશ્યાર્ય જ વધારે સુદર 
છે. જે અર્ચ વધારે ચમત્કા૨ક હેય તે જ પ્રધાન કહેવાય. એ રીતે 
દીપક અને અપહ્તુતિ વગેરેમાં ઉપમા વ્ય ગ્ય હોવા છતાં પણુ પ્રોધાનભ્ાવેઃ 
વિવક્ષિત ન હોવાને લીધે તેને ધ્વનિપ્રધાન ન કહી શકાય. 

મળિઃ શાળોછીટ: સજરવિગચી ફલિત: 

થળારોષયન્ટઃ સુરતળૃરિતા વાળવમિતા । 

મટ્‌ક્ષીળો નાર: શરિ તરિહ્‌ાફ્યાનણુસિના, 

તસિન્ના શોમન્તૅ મસિતવિમવાથાથિણુ અનાઃ । 

[ સરાણુ ધસાચેલે। મણિ, રાસ્રથી ઘવાયૅલે! રણુવિજયી ચાદ્ધો, કલા- 
રીષ ચદ, સુરતમાં રોળાયેલી બાલવનિતા, મદ ઝરી ગચેલે। હાથી, શરદ 
ત્રતુમાં સુકાઈ ગચૅલા' કાંઠાવાળી નદી, ચાચકોમાં ગળી ગયેલા વૈભવવાળા- 
“મનુષ્યો એ ક્ષીણુતાથી પણુ શોભે છે. ) 

અપલ્તુતિ અલ'કારમાં 
નેચં વિરૌતિ મૃંમાળી મરેત મુસ મૂદુંઃ । 
ગયમાકપ્યતાળસ્ય જંર્‌જધનુષો ખ્વતિઃ ॥ 


[ આ કઈ મદથી મુખર ભમરાઓની હાર ગુજતી નથી; આ તે। કરામ- 
રવના ખેંચાતા ધનુષને ધ્વનિ છે. ] 


એમાં ભૃગાલિના ગુંજનની સાથે 'ફદર્પના ધતુષના ખ્વતિની 
તુલના કરતાં નિષેધચ્હ્લે વણુન જ વધારે ચારૃત્વવાળુ' છે. અહીં 
'સહિમભટ્ટ કહે છે કે, શ્રબ્દતો પોતાને! અર્થ ગૌણુ ચતાં જે પ્રતીત 


ધ્વનિ ન યોજ 


થાય તે જ ને ધ્વનિ હેય, તે! દીપક અપહ્નૃતિ વગેરે અલંકારામાં 
પ્રતીયમાન ઉપમાદ્તિં અધિકતર ચારૃત્વ કેવી રીતે સ્વીકારી શકાય ? 
દીપક અપહતુતિ વગેરેનું મતોહારિત્વ કેવળ માત્ર વાકયભ'ગી ઉપર જ 
આધાર રાખે છે. જે કેવળ માત્ર વાકયભ'ગી ઉપર જ આધાર રાખતું 
હેય, તેના કરતાં વ્યજિત ઉપમાદિતું ચાર્ત્વ કેડી રીતે ઓછું હોય ? 
“૩તાનુયમેયમાવાથમિષાનવરતમેત રીવશ્ાયષંશારમંગિમળિતિતવાત્રયળત; 
વતોચતાનણેમ ચાઇકારારેશાર્ત્વાતિરાયચોમાત તાવન્માત્રાનિવન્યનરવાવ તય્વ્યમિ- 
આચવજારલ્યેતિ જથ તત્‌ધલિષેધસિરિ: ? વાક્યભગી બાલ્મ વસ્તુ છે. બાલ 
વસ્તુ કરતાં ઉપમા શ્રા માટે ઊતરતી (ન્યૂતબલ) ગણાય ! મહિમભટ્ટ 
કણે છે કે, અથ'પ્રતીતિ ખાધા પામે છે માટે જ નવા અર્થની શોધને 
લીધે લાક્ષણિક અર્ય અથવા કહેવાતા વાંછિત અર્થની પ્રતીતિ થાય 
છે અતે તેતે પરિણામે જ મુખ્ય અથ ગૌણુ ખતી “ય છે. પરતુ 
પ્રધાનભાવે કોઈ રચતાકોશલ દારા મુખ્ય અથ આપે।આપ જ ગેષયુ 
અની નય એવે કશે સંભવ નથી. એટલે ધ્વનિકારે જે એવી વ્યાખ્યા 
બાંધી છે કે, ન્યાં કોઈ શબ્દ પોતાના મુખ્ય અર્થને ગોણુભાવે પ્રમટ 
કરતો હેય ત્યાં જ વ્યગ્ય થાય છે, એ નાખ્યા અમંમત છે. વળી 
રાખ્દતો અય. જ ગે!ણુ થાય છે, માટે વ્યાખ્યામાં “શખ્દ' શબ્દ વાપરવે। 
એ પણુ વ્યર્થ છે. શ્રબ્દ માત્ર પોતાના અભિધાલભ્ય અથ*તે પ્રગઢ 
કરીને થભી નય છે. ખીશ્ન કોઈ પણુ અયો ખોધ કરાવવા માટે 
તેનામાં સ્વતત્ર બીજે ક્રેઈ ભ્યાપાર નથી. એટલા માટે શ્રખ્ટ સુખ્ય 
અયતનેો ખોધ કરાવ્યા પછી બીન કોઈ ગોણુ અર્યતો આપોઆપ 
ખાધ કરાવી શકે નહિ. “ન સદ્ય લ્ાર્ઘામિવાનયાત્રવર્વેત્રતિતવાતષ્મેદ્ળ ટ્યાયા- 
રાન્તરસુવવયતે, ચેનાચતર્થાન્સ(તતમતવેત્‌ , તઢ્ષપેકષ ચોવવગતીજગાથેરરમિયાત્‌ ।' 
અલિધાજૃત્તિ દારા શખ્દના મુખ્ય અર્યરૂપે જે મળે તેના ઉપરાંત બીશ્ને 
ગમે તે અર્ષ મળે, તે અનુમાન દારા જ સિડ્ડ યાય છે. શ્રબ્ઢ અયવ4ા 
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પદની વ્યુત્પત્તિ ગમે તે હોય, વ્યુત્પત્તિ પ્રમાણે શબ્દનો ઉપયોગ 
થતા નથી. પરતુ જે શબ્ડને જે અયથેમાં પ્રયોગ થતો હોય, તે 
પ્રયોગ પ્રમાણે જ તે શ્રાખ્દ વપરાય છે રમ્‌ ધાતુમાંથી મો શબ્દ 
બનેલો છે તેથી જે ક'ઈ ચાલતું હોય તેને શો (ગાય) કહેતા નથી. 
ઢબ્દ માત્ર કેઈ વરતુવિશેષતે ખાધ કરાવે છે અને કેઈ પણુ ક્રિયા- 
પદ વપરાય છે એટલે તે વસ્તુતે આધારે જ વપરાય છે. કેઈ પણુ 
શબ્દમાં જે ધાત્વર્ય હોય છે તે ખાલ્મ હોય છે. તેનો અંદરનો અર્થ 
જો કોઈ વસ્તુવિશેષ જ હોય છે. 

ચ:કથિટ્્ચઃ શવ્ટાતાં વ્યુત્વસૌ સ્થાજિવન્યનમ્‌ । 

દ્રમૃજ્ઞો તુ કિચવજા વત્તા સા્નળક્ષળા 

છ્વં ત્ર વિષરય પટો મવતીતિ જોડલ્ય વૂવવજાળલ્યક્‌ । 

ઘટનાષેક્ષ જ્ઞેચં મવનાપેક્ષન્તુ નાવમન્વચતઃ ।| 

લર્નાન્નાતપરેમ્યો યઃ જવિટર્થ: પ્રતીયતે । 

ન સ સલાતનાશાય શચ્ર્વાસ્યત્વમદેતિ ॥ 

અય ખે જાતના હોય છે, વાચ્ય અને અતુમેય. જે કેવળમાત્ર 
હાખ્દ વ્યાપાર ૬1૨1 ઉત્પન્ન યાય છે, તેને જ વાચ્ય અથવા મુખ્ય 
અર્ચ કહે છે, અને તે વાચ્ય અર્થમાંથી ખીન્ને જે કોઈ અયે પ્રામ 
થાય તે અનુમે. આ અતુમેયાર્થ ત્રણુ પ્રકારના હેય છે--વસ્તુ 
અલંકાર અને રસાદિ. વરતુ અને અલંકાર કેઈ વખતે વાગ્યાર્ચ પણુ 
હોઈ શ્રકે; પર'તુ રસાદિ હમેશ્ચાં અતુમેય હોય છે. કે!ઈ પણુ પદને 
મુખ્ય અર્થ કદી પણુ અતુમેય હેતો નથી, વાગ્ય હોય છે. વાડકંયના 
અર્થમાં અનેક ભાગો હોય છે. એ ભાગોને પરસપર ભિન્નબિન્ન પ્રકારનો 
સંબંધ હોય છે. એ સંબંધો જે એવા હોય કે તેનાથી કેઈ સિદ્ધ 
વસ્તુ અથવા તત ને! ખોધ થાય તે તેને સિદ્ધ વાકયાર્થ ક 
છે. જેમકે-- 
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મણ્યુસરશ્યાં શ્િણિ થેવલાત્ા 
છિમાળયો નામ નમાષિરગઝઃ । 
પરતુ કોઈ પણુ પ્રકારતું કારણુ બતાવીને ને કોઈ વકતવ્ય 
વિષયની સ્થાપના કરવામાં આવે, તો તેને સાધ્ય સાધનરૂપ વાકયાર્થ 
કહે છે. એ કારણુપ્રયોગ લૌકિક, શાસ્રગત અથવા આધ્યાત્મિક 
વિષયક હોઈ રાકરે. લેકપ્રસિદ્ધ કારણુ પ્રયોગનું એક ઉદાહરખણુ લઈએ. 
જયાસિ જામિન્‌ લરવાવરાધઃ 
વાજનતઃ જોપનયા વધૂલઃ । 
યશ્ચા ૧રિષ્યાતસિ રરાનુતાવ 
પ્રવાજશ*્યાશરળં શરીર ॥ 

[ સરસ અપરાધી અને પગે નસેલા એવા તને કઈ ફૂપિતાએ ધુત્કારી 
કાઢયા છે કે જેના રારીરને હુ' દઢ અનુતાપવાળું કરી પ્રવાલશચ્યાનું શરણું 
લેવરાવવું ? ] 

અહીં સરસાપર્‌ાધ હોવાને લીધે જ નાયક પદાનત થયે હતો, 
અને નાયિકા પણુ કોપન સ્વભાવની હતી એટલેજ તેને તિરસ્કાર 
કરીને ચાલી ગઈ હતી. આ વર્ણુન તદન લોકિક છે. શ્ઞાસ્ત્રસિહ્ધ 
કારણુનું ઉદાહરણુ-- 
ઝયાચિતારં તદ્‌ ર્વરેવ 
હદ્રિ: સુતાં મ્રાદચિડું શશજ । 
અય એ છે કે, શિવે કન્યાનું માગું કર્યું નહોતું એટલે હિમાલય 
તેમતી આગળ ઝન્યાદાનને। પ્રસતાવ કરી ક્ષકયા નહોતા. શ્વાસમાં 
લખ્યું છે કે ખીજી બધી વસ્તુ વગર માચ્યે આપી ૨ાકાય, પરતુ 
અન્ન, વિધા અને કન્યા વગર્‌ માગ્યે આપી શ્રઞકાતાં નથી. એના 
બીજના પણુ ધણા પ્રકારના ભેદ મહિમ ભટ્ટે બતાવ્યા છે. આનંદવર્ધને 
સુવળવુષ્વાં જૃશિવીં સિન્વસ્લિ વુદ્યાસ્ત્રય: । 
સૂય શ₹તવિયથ યશ ગાનાતિ સેથિલુમ્‌ । 
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ખે શ્લેકને ખ્વનિતું ઉદાહરષુ કલી છે; પર'તુ મહિમ ભટટ કહે 
છે 3, વીર વગેરેતે ધનલાભ અત્ય'ત સુલભ છે, એ અર્ય અનુમાન 
૬1૨1 સમ”નય છે. 

ણ્યં વાહ્નિ રેથવોં વાલે વિતુરધોગુશી । 
છીહાજકમજઇપત્રાળિ રળયામાશ વાર્વલી ॥ 

[ દેવર્ષિ નારદે ન્યારે આમ કહ્યું ત્યારે પિતાની પાસે ઊભેલી પાવતીએ 
નઆચુ નેઈને લીલાકમળની પાંદડીએ ગણુવા માંડી. ] 

આ શ્લોક ઉપરથી વિવાહતી વાત સાંભળીને પાર્વતીને લજ્જા 
આવી હતી એવું અનુમાન કરી શ્રકાય છે. ધ્વનિકા૨ વગેરે એને 
બ્ય'જનાના ઉદાહેરણુ તરીકે ગણુશે. જે બધે ઠૈકાણે વસ્તુ્વનિ થાય 
જે, અથવા અલંકારબ્તનિ થાય છે એવું આનંદવર્ધત વગેરેએ જણાવ્યું 
છે તે બધે જ ડઠેંકાણે મહિમભટ્ટ કહે છે કે વાકયાર્થ' દ્વારા તે તે 
વરત્તુ અથવા અલંકારનું અનુમાન કરાય છે, એ સાષધ્ય-સાધન-ભાવ 
શિન્નલિન્ન સમયે થાય છે એ જ્નેઈ શ્રકાય છે. કેવળ રસાદિના 
અનુમાન વખતે સાધન સાર્ધ્નનું પોર્વાપર્ય ધ્યાનમાં આવતું નથી માટે 
અને વાકયાર્યની સાથે સાથે જ કહેવાતા વ્ય'ગ્યાર્થની પ્રતીતિ થાય છે 
એટલે તેવા કહેવાતા બ્યગ્યાર્થતે આનંદવર્ધન વગેરેએ “વનિ 
તરીકે આઓળખાવ્યો છે. “ ચથા ત્ર વાવચાથવિવચે સાપ્યશાષનમાથવે 
સાખષ્યલાથન પ્રતીસ્યોઃ બુઝક્યઃ કતમાવ; લથા વસ્તુતાત્રાટાવનુમેચવિષયેડપ્યવ- 
મન્તગ્યઃ કેવળ (રારિષ્નુમેચેષ્યયં બલસક્યજતો રહ્યમમવમાવ રતિ તહમાય- 
અાંતિયાત્રજ્તસ્સવ્રાન્ચેવાં મ્યંગ્યન્યંગજમાવાગ્યુપગતઃ, તજ્ઞિવન્યનથ પ્વસિ- 
સપરેશઃ [' વાચ્યાયેમાં તેવી ચમત્કૃતિ આવતી નથી એટલે વિધિ- 
નિષેધ-૭લે અથવા અનુમાનાદિ ઉપાય વડે એક નવીન અર્થ પ્રગટ 
કેરીને કવિએ કાવ્યમાં ચમત્કારિત્ત આણે છે. કહેવાતા વસ્તુધ્તનિ 
અથવા અલંકારષ્ત્રનિમાં જે વાચ્યાર્થ દાર! તેવી વસ્તુ કે અલંકારનું 
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અતુમાન કરતરામાં આવે છે તે વિશે કોઈની ભૂલ ચવાતે સંભવ નથી. 
એટલે તેવે ઠેકાણે ક્રોઈ વ્યગ્યબ્યંજજ ભાવ માનવામાં આવતો નથી. 
પરતુ રસના અનુમાન વખતે વિભાતરાદિ વાકયાયના ત્રહણુની સાથે 
“સાય જ રસાદિતી પ્રતીતિ જન્મે છે એટલે ત્યાં વજના થાય છે, 
એવી પ્રતીતિ કોઈ કોઈને થવાને સંભત છે. પર'તુ આનંદવર્ષન નગેરે- 
એ પણુ સ્વીકારેલું છે કે, વ્યગ્યાર્થની પ્રતોતિ વખતે પણુ વાચ્યાર્થ 
તિરોાહિત થતો નથી, અને વાગ્યાર્થની સાથે અવિનાભાવી સંબંધે 
'બ્ય'ગ્યાર્થ પ્રતીત થાય છે. દીવા વડે ન્યારે ધડે પ્રકાશિત થાય છે 
“તયારે પણુ દીવાનો પ્રકાશ સરખો જ રેહે છે. 

એના જવાખમાં મહિમભ્રટ કહે છે કે પધ્વનિવાદીઓએ પોતે 
જ કખૂલ્ કર્યું છે કે વાચ્યાર્થ અતે બ્ય'ગ્યાર્થ ભિન્તભિન્ન કાળે પ્રતીત 
ચાય છે. કેવળ માત્ર વાચ્યાર્યનના ખાધ પછી એટલે। જલદી વ્ય ગ્યાર્થ પ્રતીત 
છે કે, એવું લાગે છે કરે નનણે તે બંતે એકી વખતે જ પ્રતીત ચાન 
છે. ધ્વનિવાદીઓએ જ કહ્યું છે, “ન દિ વિમાવાનુમાવ-મ્યમિચારિળ ણ્ય 
શતા દતિ જરશ્યચિર્વગત:ઃ | ભતળ્વ વિમાવારિપ્રતીત્ય-વિનામાવિની રવાવીનાં 
પ્રતીતિરિતિ તઇપ્રતીલ્યોઃ જાયજારળમાવેનાવસ્યાનાત્‌ જમ? બવરવેમાવી। વુ 
જ્ાપવાત્‌ ન ળક્યતે રતિ ગહક્યત્રમાં ળવ સનન્‍્તો ય્વગ્યા રવાટ્યઃ 1” ભને 
વાચ્યાર્થ અતે વ્યગ્યાર્યામાં અવિનાભ્રાવિત્વ જ હેય, તો તેતે અનુમાન 
કહેવામાં શે। વાંધો હોઈ શકે : અવિનાભાવિત્વ એ જ અનુમાનનું 
લત્વણુ છે. “'ગવિતામાવાવસાયપૂવિજા દ્રિ મનયત: મન્યસ્ય વ્રતિતોરનુમાન- 
સિતિ મનુમાનજક્ળતમ્‌ | 

વિભાવાદિ ૬1૨1 જ્યાં રસભાવાદિની પ્રતીતિ યતી હેય ત્યાં 
*હેદ્યચમત્કા2કારી આનંદસ્ત્રાદ ઊભરાળં જય છે. એ જ તેનો સ્વભાવ 
છે. લૌકિક હેતુમાંથી ઉત્પ યાય તો ભિન્ન ભિત્ર રસમાં એવો 
'આન'દસ્વાદ હોતો નથી. લેકિકહેતુ અતે વિભ્ાવાદિહેતુ ભિન્ન ભિન્ન 
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સ્વભાવના હોય છે. લૈકિકહેતુ જ કવિ, નટ વગેરે દારા વણુન- 
યાતુર્યયી હદયમાં ઉત્થયાપિત થતાં રસને પ્રગટ કરે છે. લે।કિકહેતુ 
અરૂંત્રિમ હોય છે, વિભ્રાવાદિહેતુ રૂત્રિમ હેય છે. કૃત્રિમ વિભ્રાવાદિ 
૬રા અસત્યભૂત રત્યાદિભાવની પ્રતીતિ થાય છે. પ્રત્યક્ષ અને 
ભત્યભૂત વસ્તુના અનુભવથી મનમાં જે ભાવ થાય છે, તેના કરતાં 
આં અસત્યભૂત રત્યાદિભાવને આસ્વાદ ખૂખ ચમત્કારકારી હોય છે-- 
જાવિશસચાપિતા માવાસ્ન્મયીમાયયુસિતઃ । 
તથાર્જુરન્યમી વાવ્યાત્‌ ન તમાપ્યક્ષતઃ જિ । 

પ્રત્યક્ષગગોચર જે બધા ભ્રાવાો હેય છે, તેના કરતાં અનુમાન- 
ગોચર રત્યાદિ ભાવતો આસ્વાદ વધારે મનેોહારી હોય છે, એ વિશે 
ચર્ચા થઈ શકે એમ નથી. કારણુ ભિન્ન ભિન્ન વસ્તુના ભિન્ન ભિન્ન 
સ્વભાવ હોય છે, તે દલીલથી નક્કી કરી શકાતા નથી. 

'સોડષિ ચ તેષાં ન તથા સ્વટ્લે યથા તૈરેવ બનુમેયતાં નીત રતિ 
સ્યમાવ ળ્વાયં ન પર્ચનુમેયોજ*્ય; ।' 

જ્વનિકાર વગેરેએ રસતે અલિવ્યક્તિસ્વરૂપ કલ્રો છે. સંબંધ- 
સ્મરણુ વ્યતિરેકે સત્‌ કે અસત્‌ જે કાંઈ પ્રઢાશકેતી સાથે એકી વખતે 
પ્રગટ થાય, તેને જ અભિવ્યકત કહે છે. 'લલોડ્લત છ્ય વા મર્થેસ્ય 
શ્રજાશલાનશ્ય સંથધણ્સરળાનવેસિળા પ્રવાશવેન સફેવ કરજાશનિષયતાવત્તિરમિ- 
ટ્યજિરિત્તિ તદ્ટક્ષળમાચક્ષતે |' ધ્વનિકાર પોતે જ કહે છે, 'ઘ્યસ્વં 
પ્રજારાચર્નેવ ૧ર્‌ાર્થાવમાલવો વ્યંઝજ ર્ત્યુશ્યતે યથા પટ્દીવો ઘટારેડ 1' 

તાતપયષ એ કે--જે પહેલાં અતુભવમાં આવ્યું હેય અને 
સંસ્કારરૂપો અંતરમાં અન્યરૂપે રહેલું હોય તે જે કેઈ પણુ 
અવિનાબ્રાવી અર્થા'તર ૬1૨1 અથવા પ્રતિપાદક શબ્દદારા જાગૃત 
ચાય તો રસાસ્વાદ ચાય. અહોં જે વસ્તુ હતી તે કોઈ પણુ પ્રતિ- 
ભંધકને લીધે પ્રગટ યઈ શકતી નહેતી, કેોઈપણુ પ્રકાશ્રક પોતાને 
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ખિલકુલ ગોણુ બનાવી દઈને પ્રતિબંધકને દૂર કરીને તેતે પોતાની 
સાથે પ્રગટ કરે છે, દીવા જેમ ધડાતે પ્રગટ કરે છે તેમ. “તશ્યેથ 
માવિમતશ્ય ઝુતશ્િત્‌ પ્રતિચન્ધાત્‌ બત્રજાશમાનસ્ય કશાન ૩૧સગયી- 
જીતાહ્મતા સફેય ત્રજાશ: |' એ અનુસાર બ્વનિતે અભિવ્યકત કહેવામાં 
આવ્યો છે, તે સેગત નથી. કારણુ સદ્દ વસ્તુ જ અભિવ્યકત થઈ 
ચરકે. પ્રતીયમાન ર્સાદિ અનતુભૂત અવસ્થામાં હતા એમ શી રીતે 
કહેવાય ? બ્વનિવાદીએ કહે છે કે, વાચ્યાર્થ માંથી રસાદિ અર્થ પ્રતીત 
યાય છે. કેઈ પણુ અર્યમાંથી ને ખીનેને એકાદ અચ પ્રમટ થાય 
તા તેને અનુમાન જ કહેવાય. વાગ્ય અર્યમાંથી અથયાતરની 
પ્રતીતિ અવિનાભાવ સંબંધ સિવાય થઈ શક્રે નહિ. ધૃૂમથી 
યતી અગ્નિની પ્રતીતિમાં જેવો કાલભેદ નેવામાં આવે છે તેવે 
કાલભેદ અહીં પણુ વાગ્યાર્થ અતે વ્ય'ગ્યાર્થ વચ્ચે સ્વીકારવામાં 
આવે છે--એ પહેલાં જ કહેવાઈ ગયું છે. વસ્તુ અને અલ'કાર સંબંધે. 
આ કાળભેદ અતુભવવામાં આવે છે. રસપ્રતીતિને વખતે શ્ોધદ્રતાને 
કારણે તેનો અતુભવ થતો નથી. ધ્વનિવાદીએ પણુ કખૂલ કરશે કે, 
વિભાવાદિ કૃત્રિમ ફારણ્‌।૬ર1 સ્યાયિભાવ કવિઓના પ્રયત્નથી પ્રતીતિ- 
ગોચર કરાય છે અતે હંદયસંવાદને લીધે આસ્વાદિત ચાય છે. રસાદિ 
ને કાર્ય હોય તો વિભ્ાવાદિ કારણુની સાથે એક સમયે તેખોા 
ઉત્પન્ન ચઈ શાકે નહિ. કારણુ અતે કાર્યનું એકી વખતે હોવું. 
અસભવિત છે. એટલે ન્ને વાચ્યાર્યમાંથી પ્રતીયમાન અર્થ સમ”નતો 
હેય, તે તે અર્ચ હોય, અલંકાર હેય કે રમ હેય પણુ તેને 
અતુમાનગમ્ય જ કહેવો પડે. 

ધ્વનિવાદીએએ શ્રખ્દનું વ'જકત્વ સ્વીકારેલું છે. પરતુ વસ્તુત: 
પ્રતોયમાન અથ વાગ્યાર્થોમાંથી જ મળી રહે છે, શ્ખ્દતી તેમાં કઈ : 
જર્‌ર પડતી નથી. વળી જે બ્તાનતિ વગર કાભ્ય ન બતતું હેય, અને” 
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બ્વનિ હોય તો જ કાબ્ય બનતું હેય તે! કાવ્યમાં કશો ઉત્કૃદતા રહેતી 
' નથી. રસ હોય તો જ તેને કાભ્ય કહેવાય, પરંતુ રસતી વિશેષતાને 
: ક્રારણે કાવ્યમાં વિશેષતા આવે છે એમ કહેવું અસંગત છે; કારણુ 
રસની વિશેષતાનો નિણુ'ય કરવા માટે કેં સ્વતત્ર ગજ નથી. અને 
બ્તનિ હેય એટલાથી જ જે કાવ્ય બનતું હોય તો અલકારખ્વનિ કે 
વસ્તુષ્વનિ કરતાં રસષ્વનિને ત્રેષ્ઠે શા માટે કહેવે। ? 


કાર્‌ણુ *્વનિવાદીએ કેવળમાત્ર પ્રતીયમાન અર્થ ખ્વનિત થાય 
' છે, એ સિવાય કાવ્યના ઉત્કર્ષાપકર્ષના વિચારમાં કશી મદદ કરતા 
* નથી, ખધી ખાજુને વિચાર કરતાં ્વનિવાદીએ જેને બ્વનિ કહે 
છે તે એક ભાકત અથવા લાક્ષણિક અર્થ અથવા અનુમાનગમ્ય અર્થ 
સિવાય ખીજું કશું જ નથી. કોઈ પષુ શખ્દની કોઈ પણુ વિશેષ 
બ્યજના નામની જૃત્તિદ્દાર। તેવા રસાદિતી પ્રતોતિ થઈ શકે નહિ, 
. શખ્દ કદી પણુ તેતી મુખ્યજૃત્તિતે છેડી શ્રકે' નહિ. નને ખીજ અર્ચને। 
આરે કરવો હોય તો તે સાદશ્યાદિ ગુણુ દારા જ થઈ શકે. 
- શ્રખ્દના મુખ્ય અર્થની સાથે બહુ દૂરવર્તાભાવે કહેવાતા વ્યગ્ય 
અથી પ્રતીતિ થાય છે. કહેવાતા વ્યગ્ય અર્થતે કેઈપણુ પ્રકારે 
શબ્દની જૃત્તિથી ચતા અય* તરીકે અથવા શખ્દના અર્થ તરીકે 
સ્વીકારી શકાય નહિ. એટલા માટે જ પ્રતોયમાન અર્થને અનતુમાન- 
. ગમ્ય અર્થ સિવાય ખીજુ કશું કરી ન શ્ઞકાય. કેટલાક કહે છે કે 
શખ્દતેો સુખ્ય અથ જ લબાવાઈને વ'ગ્યાર્થ સુધી પહ/ૉંચોને તેનું 
પ્રતિપાદન કરે છે. કેઈ પયુ નિપુણુ ધતુર્ધારી જેમ ધનુષ્ય ઉપર 
. ચડાવીને ખાણુ છેડે છે એટલે તે શતઞુના બખ્તરને ભેદીને તેની 
છાતીને વીંધી નાખે છે અતે તેના પ્રાણુ લે છે, અને છતાં આ 
ભિન્ન ભિન્ન કાર્યો કરવા માટે તેને ભિન્ન ભિન્ન વ્યાપારતે। આશરા 
“ગ્લેવો પડતે નથી; તે જ પ્રમાણે વપરાશને લીધે શબ્દ તેના સ્ત્રાર્યતે 
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મેધ કરાવીને તે પ્રશૃત્તિ દ્રારા જ બભ્યગ્ય અર્થની પ્રતીતિ ઉત્પન્ન 
કરે છે. બ્યગ્ય અર્થતોા ખોધ કરાવવા માટે તેતે ખીજ વ્યાપારના 
આશ્રય લેવો પડતો નથી. મહિમ ભેટ્ટ ડેહે છે કે, શબ્દની સાક્ષાત્‌ 
શ્રક્તિદારા પ્રતીયમાન અયતેો ખાધ થઈ શકે નહ, ને પરપરા ક્રમે 
તેનો ખોધ થતો હેય તો હેતુ-ફ્લ-ભાવ માન્યા વગર છૂટકે! નથી. 
સધુ માસમાં જેમ વૃક્ષ આપોઆપ જ પુષ્પિત થઈ નાય છે અને તે ' 
હિસાખે મધુમાસતે પુષ્પનું સાક્ષાત્‌ કારણુ કહી શ્રકાય, તે પ્રમાણે 
કુ'ભ્રકારને મુ'ભનું કારણુ ન કહેવાય. કુ'ભકારતે કુભ ખનાવવે હેય 
તો પરપરાક્રેમે અતેક કાર્ય કરવાં પડે છે, તે આખી હેતુ-પરપરા 
ન હોય તે! કુભતું તિર્માણુ ચઈ શકે નહિ. એટલા માટે પ્રતીયમાન 
અથ વિભાવાદિ અર્થપર'પરાના વ્યાપારતે પરિણામે પ્રગટ થાય છે, 
તેથી તેને શખ્દને। વ્યાપાર કહી ન શકાય, “થ્મેસ્ચેવ ગ્યાવારેડમ્યુપમયું 
યુજો ન શવ્ટ્દ્ચ । ત રિ ચત્‌ પુત્રહ્ય વ્યાપાર: સ વિઠુરેવ દ્તિ સુહ્યતયા 
શયયલે વવ્તુત્‌ । તયોરન્યોન્ય વ્યાપારવાંજયેટોષતરતમાત્‌ ' ખાણુના 
બ્યાપારની સાથે શબ્દના વ્યાપારની કશ્ો તુલના ન થઈ શકે. બાણુ જેમ 
છેદનાદિ ક્રિયાતે તેના એક જ બ્યાપાર્થી સિહ કરે છે, તેમ શખ્દ 
કરી શકતો નથી. સંકેત દારા જ શખ્દને। વ્યાપાર ચાલે છે, ન્યાં સંકેત 
ન હોય ત્યાં શબ્દનો! બ્યાપાર જ હેતો નથી. અભિધેય અર્થ એ જ 
શખ્દને સંકેત છે, તેયો શબ્દના બ્યાપાર ।૨। કેવળ માત્ર મુખ્ય અર્થને 
જ સંકેત ચઈ શ્રકે છે. વ્યાપાર ન હોય તો પણુ ને અનુમેય અર્થની 
પ્રતીતિ યતી હોય તો તો કેઈ પણુ શબ્દમાંથી કોઈ પણુ અર્યની પ્રતીતિ 
થાય. મહદિમભટ્ટે કુતકની વકોક્તિની પણુ કડક ટીકા કરેલી છે. તેમણે 
કહ્યું છે કે વક્રોક્તિ નામે કેઈ પણુ બ્યાપાર અમે જાણુતા નથો. 
વિભાવાદ્તિં સંત્ર'થન જ કવિતે। બ્યાપાર છે. મહિમભટ્ટ કહે છે 'ે મતે 
જેતે વકોક્તિ કઠી છે, તે પણુ અનુમાન સિવાય ખીજુ કશું જ નથી. . 


મહિમભટૃતી વિરુદ્ધ પ્રધાન વકતબ્ય એ છે કે, જે કે તેમણે 
અવિનાભાવ-રસંબંધ સ્મરણુતે અનુમાનતું પ્રધાન કારણુ ગણાવ્યું છે, 
તો પણુ વ્યગ્યાર્થની પ્રતીતિ વખતે તેવી કેઈ વ્યાસ્તિનું સ્મરણુ યાય છે 
એમ ખતાવવાને। પ્રયત્ન ક્યો નથી. અવિનાભ્ાાવિત્વ હોય એટલા 
માત્રથી જ અયવા અવિનાભૂતરૂપે પ્રગટ થાય એટલા ઉપરથી જ 
કઈ તે અનુમાન ખની નનય છે, એમ કહો ન શકાય. પુષ્પરૂપના 
પ્રાકટયમાં જ પુષ્પનું પ્રાકટય રહેલું છે. એમાં પુષ્પરૂપના જ્ઞાનની 
સાથે સાથે અવિનાસૂતરપે પુષ્પનું તાન થાય છે, તેને અતુમાન 
ન કહી શ્ઞરકાય. વિભાવાદિના વ્યાપાર દારા ભે અંતર્ગત સંસ્કાર 
“તગ્રત થઈને તે આસ્વાદિત થતો હેમ તો તેવા રસાસ્વાદને અતુમાન- 
ગમ્ય અર્થ ન કહી શ્રકાય. 

આનંદવર્ધન એવું કહેતા નથી કે અર્યાન્તરની પ્રતીતિ થતાં તેમાં 
ઉત્તમ ષ્વનિ હોય જ છે. તેમતું કહેવું એવું છે કે, જે પ્રતીત થતો 
અર્થ: વાચ્યા કરતાં પ્રધાન હેય એટલે કે અકથિત મતેોહર હેય 
તો જ તે ધ્વનિ ખને છે. એટલા માટે વિશેષોક્તિ અલંકારમાં પ્રતીત 
'થતા અર્થને ધ્વનિ કહી ન શકાય, જેમકે-- 

વાપર ર્વ જ્મ્ધોડવિ શષ્તિસાન્‌ ચો ગને અને । 
સતોશ્્વવાચૈવી્ચાય તથ જુછુતથન્વને ॥ 

[કપૂરની પેઠે બળી ગચેલે હોવા છતાં જે પ્રત્યેક મતુષ્મમાં રાક્તિમાન 
છે, એવા તે અવાર્ચવીર્ચ ડુસુમધન્વાને નમસ્કાર હે. ] 

અહીં ્વનિત દેહહીન વીયની અચિન્ત્યતા કરતાં વાચ્યાર્ય 
વધારે સુદર છે. જે કેઈ પણુ અલ'કારતે વ્યગ્યાચ' વધારે સુ'દર 
હોય તો ત્યાં જ બ્નનિ સ્વીકારી શકાય, એટલા માટે જેકે કેઈ કોઈ 
અલંકારમાં ધ્વનિ નેવામાં આવે છે, છતાં અલંકાર કરતાં ખ્તરનિ 
વ્યાપક છે. એટલા માટે અર્લકારમાં ધ્તનિને। સમાવેશ થઈ જાય છે 
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એમ કહી ન ક્ષકાય, ધયા કહે છે કે, ભામહે જે અલ કાર ગણાુભ્યા 
છે તેમાં બ્તનિ આવી જય છે, તે બરાભર નથી. ભામણે પર્યામેોકત . 
વગેરે જે અલંકારેનાં ઉડાહરણુ આપ્યાં છે, તેમાં કયાંય પણુ બ્યગ્યાર્થનું 
પ્રાધાન્ય જેવરામાં આવતું નથી. એટલા માટે તે બધાતો ખ્ત્રનિમાં 
સમાવેશ ન થઈ શકે. તે ખધા દાખલામાં વાચ્યાથ' જ પ્રધાન છે, અતે 
તેતે લીધે જ તેનું ધ્વનિત્વ નાશ પામ્યું છે. એ જ રીતે અપહતનુતિ અતે. 
દીપકમાં પણુ વાચ્યાર્થના પ્રાધાન્યતે લીધે પ્રતીયમાન અર્ષનું ખ્તનિત્વ 
સ્વીકારી નહિ શ્રકાય. સંકર અલંકારમાં પણુ એમ જ છે. સંકર અલંકારમાં 
અલંકારની ગોઠવણીમાં એટલું વૈચિશ્ય હોય છે કે એક અલકારમાં 
બીજ અલંકારની છાયા નેવામાં આવે છે. અભિનવતેો એક શ્લોક 
એનું ઉદાહરણુ કહી શકાય, 'શરિવરના સિતવર્તવેગતયતા વતિતગજીન્ટ્ટ્શન- 
વંસ્તિરિયળ્‌' અડોં શશી જેતું વદત છે અયવા શ્ચશોતા જેતગું જેનું 
વદન છે એ બંતે અર્થતે લીધે રૂપક અતે ઉપમા બંતેની પ્રામ થાય 
છે. એટલે એ ખેમાં કયે! વાચ્ય અતે કયે! વ્યંગ્ય, એતો નિર્ણુય યઈ 
શકતો નથી. જે કોઈ ઠેકાણે બ્યગ્ય અર્ષ પ્રધાન હોય, તો ત્યાં 
જ્તનિ સ્વીકારી શકાય, પરતુ કેવળ તે જ "*ત્રનિ છે, એમ સ્વીકારી 
ન શ્રકાય, અપ્રસ્તુતપ્રશંમામાં પણુ પ્રતીયમાન અર્થ સરખો જ પ્રધાન 
હોય છે. જેમકે-- 
મહો વલારનેઘુન્યમફો રોરાત્્યમાપરામ્‌ | 
ઘટ્ટો સિવર્મ્િહાધ્ય છુરંતા પતયો વિષે: ॥ 

[અહે, સસારની નિર્દયતા ! અહે, વિપત્તિઓની દુષ્ટતા ! અહે, 
ક્વ્ભાવધી જ કપટી વિધિની અગમ્ય ગતિઆ !] 

અહીં પ્રસ્‍તુત આપદના દોરાત્મ્ય વગેરે દારા અપ્રસ્તુત દૈવ- 
ગતિતી નિર'કુશતા સુચિત થાય છે. વિશેષ દ્દારા સાધારણુનું સૂચન 
કરવામાં આન્યુ' છે, અતે બંતે જ સરખાં બળવાન છે. સમાસોક્તિ 


જ૦્ટ કાબ્યવિષા?" 


વગેરે જે ખધા અલૅકારોમાં વ્યંગ્ય અર્થનું પ્રાધાન્ય નયી હેતું ત્યાં 
અલંકાર જ વાચ્ય ફ્ોય છે. વ્ય'્યાર્થતી પ્રતીતિ માત્રથી જ પખ્વનિ 
* અની જતો નથી. તેતું પ્રાધાન્ય હોવું જેઈએ, એટલા મારે ન્યાં 
વાગ્યાર્ય પ્રધાન હોય ત્યાં અલંકાર સ્વીકારી શ્રકાતો નથી. આથી. 
ભોચનકારે લખ્યું છે--“ ટયૅમ્ચપ્રાધાન્યે તુ ન વ્વસિત્‌ ભસંજારતા રતિ 
શિક્ષવિતન્‌ |' અલંકાર, ગુણુ અતે રીતિ એ કાવ્યના અંગસ્વરૂપ અથવા 
અવયવસ્તરૂપ છે. અવયવ અને અવયવી એક ન કહેવાય, અવયવોના 
સમુદાયને પણુ અવયવી નહિ કહી શકાય. ધ્વનિ ફાબ્યતો અંગી છે. 
ધ્વનિ શખ્દ કેવળ ખ્તનિકારે જ શે।ાધી કાઢયે। છે એમ નથી. 
ગમે પહેલાં પણુ બીજે ઠેકાણે ષ્વનિ શ્રખ્દનો ઉપયોગ થયેલો ન્નેવામાં 
આવે છે. શ્રવષુપટ ઉપર કમપર પરાએ આવેલી શખ્દપર'પરાને। 
જીવટનો ભાગ ન્યારૈ સંભળાય છે ત્યારે એમ કહેવાય છે કે શ્ખ્દ 
સંભળાયે।. શબ્દ કાનમાં દાખલ થયા પછી, ઘંટ વગાડવાનું પૂરું થયા 
તાં જેમે તેના એક પ્રકારનો રણુકાર સંભળાય છે, તેવું જ એક 
ગ્રકારનું અનુર્ષુન રહે છે, તેને ધ્વનિ કહે છે. ભ્ર્તૂહરિએ કહ્યું છે 
"૨ સંમેોગ-વયોગાદિ કારણુથી શખ્દમાંથી ઉત્પન્ન થતા શ્રખ્દતે વનિ. 
અથવા સ્રોટ કહે છે. 
“સઃ રંચોમ વિયોગામ્યાં જરળેદવગન્યતે । 
સ સ્જોટઃ શચ્ટ્જઃ શચ્છો પ્યનિરિત્યુસ્યલે યુષેડ ॥' 
અભિનવ કહે છે ' વ્યગ્ય અર્થ પષુ ધંટનાદના રષુકાની પેઠે: 
ઊપલક્ષિત ચતો હેય છે. અવ્યકત શખ્દતે વિષય આવી રીતે ખતા- 
વીને વ્યકત શખ્દ વિષે ભર્ત્‌૯રિએ કહં છે કે, વર્ણુસમૂડના છેલા 
અંજ્ઞ સુધી સાંભળી લીધા પછી, તેએ જે સ્ફરેટાર્થાને અભિબ્ય'જિત 
કરે છે, તેને ધ્વનિ કહે છે. એ “વનિતા સાદશ્યથી વ્ય'જ્ક શખ્દાયને 
જુ ખ્વનિ કહેવામાં આવે છે. અહીં વકતવ્ય એ છે કે અહીં ને કે 


ધ્વનિ શટ 


વ્મભિનવે સ્ફ્રોટતી સાથે ખ્વનિતું સજ્નાતિપણું છે એમ બતાવવાને 
પ્રયત્ન કર્યો છે, તો પણુ ખીજે ઠેકાણે તેમણે સ્પછ્ઠે જ કહું છે કે 
જ્વૃનિ સ્ફરોટતી નતનતે। નથી, કારણુ સ્ફોટમાં બ્યગ્ય--વ્ય'જકની વચ્ચે 
જાઈ પણુ કમ કે કાલભેદ હોતે! નથી અયવા ઉપાય-ઉયેય ભાવ હોતો 
નથી. પરંતુ *્વનિમાં વાચ્ય-વંગ્યાર્થની વચ્ચે કાલભેદ સ્વીકાર્યા વિના 
ઉપાય નથી. આ પ્રસંગે ભર્તહરિએ જે વાકય ઉતાર્યું છે તેમાંથી 
પણુ સ્ફ્રેટ ધંટાનાદના અનુર્ણુન જેવો અથવા રણુકા જેવો છે-- 
એવો અર્થ ચાય કે નહિ એ ર્સંદેહુતો વિષય છે. છાપેલા ગ્રંથમાં-- 
“િરિત્યુચ્યતે થુવે:' એવો પાઠ નથી--“પ્યતયોડન્યેરટાટૃતાઃ ' એવો 
પાઠે છે. પુણ્યરાજની ટીકામાં પણુ એ જ પાઠ લેવાયલે। છે. પુણ્યરાજે 
તેમની ટીકામાં લખ્યું છે કે, ક્ષૌણુ પ્રદીપ દ્દારા વસ્તુનું રૂપ જેમ ધીમે 
ધીમે સપણ થાય છે તેમ વર્ણુસ્મૃતિને જે ક્રમશઃ પ્રકટ કરે તેને ધ્વનિ 
કહે છે. ખીજો એક વૈકલ્પિક અર્થ આપતાં પુણ્યરાજે કહું છે કે, 
તાલુઆદિના સંયોગ અને વિયોગને પરિણામે જન્મ પામતા નાદ 
દ્દારા શ્રખ્દ અભિવ્યકત થાય છે. નાદ જ *તનિ છે, ધ્વનિ અથવા 
નાદ ક્રમશ: ઉપચિત થતાં, તેતા વડે વર્ણુની અભિવ્યક્તિ યાય છે-એ 
અર્થની સાથે અભિનવે આપેલા અર્યતે વિશેષ સરખાપણું દેખાતું 
નથી. ત્યારે *્વનિ કે નાદદ્દાદા સ્ફ્રોટતી જેવી રીતે અભિવ્યક્તિ થાય છે, 
તેવી રીતે વાગ્યાર્થઃ &।૨। પ્રતીયમાત અર્થ અભિવ્યકત યાય છે. એટલું 
માત્ર બંને વચ્ચે સરખાપણું છે. 

આનંદવર્ધને ધ્વનિના સુખ્યત્વે કરીને ખે વિભાગ પાડયા છે--- 
ગ્કતે અવિવક્ષિતવાચ્ય ડલ્રો છે, અને ખીજને વિવક્ષિતાન્યપરવાગ્ય 
કક્ષો છે. અવિવક્ષિતવાચ્યતે। અર્થ એવે છે કે જ્યાં વાચ્યા" મુદ્લ 
ઉદિદટ? ન હેય, અથવા ન્યાં વાગ્યાર્થમાંથી બિલકુલ તેનાથી વિપરીત 
અથ સમજતો હેય. મમ્મંટે આ ખે પ્રકારના ભેદતે લક્ષમાં રાખી 


૧૪ 
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શવિત્રક્ષિતવાચ્ય-ખ્વનિના બે વિભાગ પાડયા છે. એકને અથાતરૂ 
સંકેમિત કલો છે, અને ખીજાતે અત્ય'તતિરસ્કૃત કલ્રો છે. પહેલાનું 
ઉદાહરણુ આપતાં કહ્યું છે-- 

ત્યામસ્તિ વસ્તિ વિરુષાં વતવાયોડત્ર તિદ્તિ । 

બાત્મીચાં મલિતાશ્યાય દ્િતિમત્ર વિષેરિ તત્‌ | 

[ તને હું કહુ છું કે આ વિદ્દાનાનો સમાજ છે. માટે પોતાની ખુદ્ધિને 
હૈકાણુ રાખીને અહીં બેસજે. ] 

અહીં યસ્તિતો અય “કહું છું' નહિ, પણુ ઉપદેશ કરુ' છું એવા 
ચાય છે. “કહું છું' શબ્દને! વાચ્યાર્થ એકદમ બદલાઈ ગયે।. અત્યત 
કે ઉપાદાન-લક્ષણામાં જ ચઈ શકે છે. ઉદાહરણુમાં મમ્મટ 
કહે છે-- 

ણપ થછુ તત્ર જિસુષ્યલે, 
સુઝનતા ક્રષિતા મવતા સિર । 
વિટ્ષવ્ીરશમેવ વટ્‌ા રલે 
ાિતમાદ્શ્ય તત; શરટ્‌ાં શત્‌ | 

[ આપે ખહુ ઉપકાર કર્યા છે; એમાં તે જું કહેવાનું હોય ! આપે લાંબા 
સમચ સુજનતા જમાવી છે ! હમેશાં આવું જ કરતા હે સખે, સે। વરસ સુખે જીવે।.] 

કોઈ અપકારી વ્યકિતિતે કે।ઈ કહે છે કે, આપે ખહુ ઉપફાર 
કર્યા છે, અતે ખહુ સૌજન્ય દાખવ્યું છે--એવું સૈજન્ય બતાવતા 
આપ એક સો વરસ જીવતા રહે. વકતતે ઉદ્દેશ એ છે કે આપે 
સદા બહુ અપકાર કર્યા છે અને બહુ અસૌજન્ય દાખવ્યું છે--સંભવ 


હોય તો આપનું આજ જ મૃત્યુ થાએ. અહોં વામ્યાર્યથી ઊલટો જ 
અર્થ સમન્નય છે. 


જ્યાં વાચ્ય અર્થ વાચ્ય જ રહેતો હોય, પર'તુ તેની સાથે સાથે 
ખૌને એક અથ વ્યજિત થતો હેય તેવા ધ્વનિને જ વિવક્ષિતાન્ય- 
પરવાચ્ય કહે છે. એના પણુ ખે પ્રકાર હોય છે--લદ્યકમ અતે અ- 


૧લનિ ૨૬૬ 
લદ્યક્રમ. જ્યાં જુદો હોય એ રીતે વ્યગ્યાથ' સમકનતો હોય-બંતે વચ્ચે . 
કાલનું યોર્વાપય લક્ષમાં આવતું હોય તે (લદ્યકરમ) અને ન્યાં વાચ્યા- 
થની સાથે એક પ્રકારે યુગપત્‌ ભાવે વ્યગ્યાર્ય પ્રકટ થતો હેય તે 
(અલદ્યક્રમ). એ વિષે પાછળથી વિસ્તારપૂર્વક કહેવામાં આવશે. 
ધષુ। કહૈ છે કે ભક્તિ અથવા લક્ષણા અતે ખ્વનિ એક જ 
વસ્તુ છે અતે એટલા માટે સ્વતંત્ર ધ્વનિ માનવાને પ્રયોજન નથી. 
સહિમભરદ્દે પણુ કેટલેક અંશે આ મત જ પ્રગટ કર્યો હતો. ભ્વનિકાર અને 
આનંદવર્ષન બંતેએ કલું છે કે, જ્યારે વાચ્ય અને વાચક દ્વારા વાચ્ય ' 
બ્યતિશ્કિત કોઈ પણુ અચ તાત્પર્ય દારા પ્રગટ થાય છે અને તે 
અર્થચ જ પ્રધાન હેય છે ત્યારે તેને જ 4તિ કહે છે. અભિનવ કહે 
છે કે શબ્દ, અર્થ વ્યાપાર, વ્ય'જના અને સમુદ્ય ગમે તે દૃદિએ 
જુઓ તો પણુ લક્ષણા અને ધ્વનિ સંપૂર્ણ સ્વતત્ર છે. ન્યાં' 
વનિ ન હેય ત્યાં પણુ લક્ષણા ન્નેવામાં આવે છે, અતે લક્ષણા 
સિવાય પણુ ધ્વનિ નેવામાં આવે છે. જયાં લક્ષણુ। ।૨। જે પ્રયાજન 
સૂચિત થતું હોય તેમાં કશો ચારતા ન હોય, ત્યાં તેવા પ્રયોજનને 
સ્વત'ત્ર રીતે સ્વીકારી શ્રકાય નડિ. અભિનવ કહે છે કે, કોઈ પણુ 
નિગૂહ તાત્પર્ય ન હેય તો પ્રષોજનમાં કશી ચારતા રહેતી નથી, 
અતે તેને ધ્4નિ તરીકે સ્તીકારી શકાય નહિ--4રકન્‍તુ ત્ર: ક્રાવિજિર્યા 
જ્રયોગનલ્ય નિગૂહત!' 1 એવું નિગૂઢ કેઈ પણુ પ્રયોજન ન હોવા છતાં 
પષ્ુ લાક્ષણિક શ્ખ્દ પ્રયોગ દાર વકતવ્ય અથ*'તે પ્રગટ કરવાની 
પ્રથા કવિઓમાં પ્રચલિત છે એટલે તેઆ ધણી વાર કેવળ માત્ર 
જ્ગિવૈચિત્્યતે ખાતર લાક્ષણિક પદતે। પ્રયોગ કરે છે. એવા પ્રયોજનમં 
કશું સોઇવ હોતું નથી તેથી તે “વનિ તરીક્રે સ્વીકારાતું નથી. 
આનંદવ્ધને કહું છે--'ચદ્ર હિ *યેઝનત્વ#ત સટ વૌછવ નારિ સત્રાષિ 
સવરિતશન્ટ્યસ્યા પ્રતિટથનુરોધત્રશલવ્યવદારઃ જત્રયો રર્યન્થે ।' દષ્ટાંત 


ન નાક 
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તરીકે આન'દવર્ધને કહ્યું છે કે-- 
ઘરિમ્છાનં પીનદ્તનગપ્વનયંનાટુમયત- 
સ્તનોમપ્યદ્યાંત: પરિસિણનતવ્રાપ્ય દરિતમ્‌ | 
ટૂટૂં વ્યહ્નન્યાસં ત્રશિષિહમુગાશેવવઇનેઃ 
જરાય: સતાવે વર્તિ વિસિનીપત્રરાયનમ્‌ 1 _ 

[ ભારે સ્તન અને જધનના સ'ખધમાં આવવાથી ખને છેડેથી કરમાઈ 
ગયેલી, પાતળી કમરને સપર ન પામવાથી વચમાં લીલી રહેલી, રિથિલ 
શુન્નના હલનવલનથી ઊલટી ૨ચનાવાળી કમલપત્રની રાય્યા ફરાંગીના સ'તાંપને 
ઢણી રછી છે.] 

મૃણુ।લપત્રશયન અને પૂર્વાકત લક્ષણા કોઈ પણુ વિરહિણીના 
વિરહતાપની વાત કહે છે (વટતિ). “કહે છે' એ શખ્દની અહો લક્ષણુ। 
“પગટ ડરે છે' એવી કરવી પડશે. પરતુ “કહે છેઃ એ શખ્દ દ્વારા 
“્રગટ કરે છે એવું વર્ણુન કરવાથી વિશેષ કોઈ નાતતું સૌ'દર્ય 
*્રગટ થતું નથી. 

આનંદવર્ષન વગેરેના આ મતની વિરૃદ્ધ તેમના વિરોધીઓની 
આ એક કૂરિયાદ છે કે ધ્વનિ હોવા માત્રથી જ નને કાવ્ય બની જતું 
હોય તો તે ધ્વનિ ચાર્‌ છે કે અચારુ છે એના વિચારની શ્રી 
ઉપયોગિતા છે ? ધ્વનિ સિવાય ચારૃતાનું ખીજુ કેઈ લક્ષણુ કે માનદ ડઃ 
જ્વનિવાદીએએ આપ્યો નથી. નને ધ્વનિ સિવાય ચારુતાનો ખીન્ને 
જાઈ માનદડ હેય અતે ચારતા હોય તો જે તે ખ્તનિ સ્વીકારવામાં 
આવતો હોય, તો તેવી ચારૃતાને જ કાવ્યતો પ્રાણુ કહેવી ઉચિત છે. 
જ્વનિ ઉપર આટલે ખધે ભાર દેવાની જરૂર નથી. ખ્તનિતા જે 
ચારુતાની પ્રયોજક હેય અથવા ૦૦॥તૉં ૦1 હોય તો પણુ ચારતા જ 
ગ્રધાન ગણાય અને તે "વનિથી સ્વત'ત્ર છે. એટલે એવી ચારૃતાની 
ભ્યાખ્યા આપવાની જ જરર છે, બ્વતિતી વ્યાખ્યાથી તેવી ચારતા 
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સમજી શકાતી નથી. ધ્વનિ હોય કે ન હેય એના ઉપર ભજે કાબ્યતે 
આધાર ન હોય અતે ખ્ત્રનિની ચારૃતા અચાર્‌તા ઉપર ને કાભ્યને 
આધાર હોય તો ધ્વનિની ચારતા જ કાવ્યનું લક્ષણુ હોવી જેઈએ. 
આમ છતાં શું હોય તો ખ્વનિ ચાર્‌ ખતે એની કોઈ પણુ વ્યાખ્યા 
'વનિવાદીએએ આપી નથી--એ ચારતા કેવળ માત્ર સહુદયર્સવેળ 
હોય છે એટલું જ તેમજ કહ્યું છે. એટલે સદ્દમ રીતે જેવા જર્તા 
તેએ કાવ્યની યથાચે વ્યાખ્યા આપવામાં અસમર્થ નીવડયા છે. 

ધ્વનિકાર કહે છે કે, ખીજ રીતે કહેતાં જે ચારૃતા પ્રગટ યાત 
નહિ, તેવી ચારતા જેવા વાક્યમાં પ્રગટ થાય છે તેને જ ધ્વનિ 
વાકય કહે છે.-- 

ઝત્તથન્તરેળાશવચં યતતરચાહ્તવં પ્રજારાયન્‌ । 
શટ વ્યંગવતાં સિખ્રસ્ષ્વન્યુવતે વિષવોમતેત્‌ ॥ 

પ્વનિકારે વળી કહ્યું છે કે, રૂઢિ-લક્ષણામાં કોઈપણુ પ્રયોજન જ 
નનેવામાં આવતું નથો; એટલે તેમાં તો "ત્રનિ હોઈ જ શકે નહિ. 
'લવણુ શ્ખ્દ ઉપરથી લાવણ્ય શખ્દને। પ્રયાગ યાય છે; એ પ્રયોગ 
“લાક્ષણિક પ્રયોગ છે. પરતુ લવણુ શખ્દની સાથે સહકારમાં લાવણ્ય 
'શખ્દ લાક્ષણિક અથમાં વપરાયો! છે એટલે તેમાં કોઈ વિશેષ ચારતા 
નવામાં આવતી નથી. એટલે જ્યાં ન્યાં લક્ષણા હેય ત્યાં ત્યાં 
વનિ હોય એમ ન કહી શકાય, મુખ્ય અર્થ તો પરિત્યાગ કરીને ખીજ 
એક અથ'ને પ્રગટ કરવા એ શખ્દનો ખીજે વ્યાપાર છે, એને જ 
લક્ષણા કહે છે. પરતુ જે પ્રેયોજનને ઉદ્દેશોને એ ગોણુ અય પ્રગઢ 
કરવામાં આવતો હેય તે પ્રયોજન સમત્નવવું એ શખ્દતો ત્રીજે 
વ્યાપાર છે. એ ત્રીજે વ્યાપાર કેદી પણુ બોજ વ્યાપાર સાથે એક ન 
'હેઈ શકે. શબ્દ પોતાના પ્રથમ વ્યાપાર દારા વાચ્યાર્યનો બોધ 
'કરાવે છે, ખોજ વ્યાપારદ્દારા ગણુ અથો ખોધ કરાવે છે. ગોયુ 
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થમર્થને ખાધ કરાવવાની સાથે સાથે તેના પ્રયોજનસ્વરૂપ ખીજ્ન એક 
-ન્રોન્ન અર્ચના તે ખોધ કરાવે છે. ન્યારે એ ત્રીન્ન અર્ચને. 
એોધ કરાવે છે ત્યારે શખ્દતો તેને મળતો એક ત્રીજે વ્યાપાર 
ષણુ માનવો પડે છે. એ વ્યાપાર તેજ વ્ય'જના અથવા 
ાવનન વ્યાપાર, ગંગાતીરે રહે છે એમ ન કરેતાં તેએ ગ'ગામાં 
વાસ કરે છે એમ કહે તો .ગંગામાં' એ શખ્દને। અર્થ આપણે ગગા- 
તોરે જ સમજએ છીએ. “ગગામાં' એ શખ્દતેો અથ ગગાતૌર એવેપ 
થામ છે એ એક લાક્ષણિક અથવા ગોણુ અર્થ છે. ગગા શખ્દતો 
"સુખ્ય અર્થ ગગા નાગે પ્રસિદ્ધ નદીતા પ્રવાહ થાય છે. એ મુખ્ય 
અર્થ તેનો અભિધેય અથવા વામ્યાર્ય છે. એવા અર્ચયનેો ખોધઃ 
કરાવવાની શક્તિને અભિધાવ્યાપાર કહેવામાં આવે છે. “ગ ગામાં' શખ્દ 
«યારે વાક્યાર્યના અનુપાતને લીધે ગગાતીરે એવા અયનતેો ખોધઃ 
કરાવે છે ત્યારે ગંગાતોરે એ અચને 'ગગામાં' એ શખ્દને। લાક્ષણિક 
અર્થ ડ૩હે છે. અતે એ અર્થનો ખોધ કરાવનારી શકિતને ગગામાં' 
ગએ રાખ્દની લક્ષણાશકિત અથવા લાક્ષણિક વ્યાપાર કહે છે. પરતુ. 
ગગાતીરે કહેવાને ખદલે “ગગામાં' એવે શખ્દપ્રયોગ ડરીને કોઈ 
જયારે ગગાતીરનેો ખોધ કરાવવા માગે છે, ત્યારે તેના મનમાં કોઈ 
પણુ વિરેષ પ્રયોજન અથવા અભિપ્રાય હેય છે માટે જ 
તે એમ ડહે છે. ગગાતીરે વાસ કરે છે એમ ન કહેતાં ગગામાં વાસ 
કરે છે એમ ડહેવાયી ગગાની નિકટતાને લીધે જન્મતાં સુખસગવડને 
લાભ સંપૂર્ણુરૂપે ક્રોઈને મળે છે એવું જ સમજાય છે. એટલે ગગા 
શ્રખ્દદારા તેના તીરને। ખાધ કરાવવાને માટે તે લાક્ષણિક અયને 
આશરે લે છે. લાક્ષણિક રીતે શબ્દનો ઉપયે!ગ કરે એટલા ઉપરથી જ 
ગમ પ્રચાજન સમન્નય છે. એ. પ્રયાજન સમજવવાતે। ઉદ્દેક્ષ ન હોત' 
તા વક્તા ગ'ગાતીરે વાસ કરે છે એવો પ્રયોગ કરત. એટલેઃ 
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આપણે ભેઈએ છીએ કે ગગા એ ફ્ાખ્દ કેવળ માત્ર તીરતો ખોધ 
કરાવતો નથી, ગગાગત શેત્યપાવનત્વાદિના અનુભવનો પણુ ખાધ 
કરાવે છે, અને છતાં એ અચ લાક્ષણિક અર્થ નથી, તે પણુ 
ગગામાં એ શખ્દ ન્યારે એ પ્રયોજનને ખોધ કરાવે છે ત્યારે તેને 
મળતી શક્તિ અતે વ્યાપારને પણુ સ્વીકાર કરવો પડે છે. એ 
વ્યાપારતે જ વ્વજના વ્યાપાર અથવા ધ્વનન વ્યાપાર કહે છે. લક્ષણા 
ચવા માટે મુખ્યાર્થ' બાધિત ચવાની જરૂર હોય છે. પરતુ ધ્વનન 
વ્યાપાર મુખ્યાચેખાધની અપેક્ષા રાખતો નથી. વિભાવાદિની ઉપ- 
સ્યિતિતે કારણે જ્યારે રસચર્વણા થાય છે ત્યારે મુખ્યાર્થ બાધિત 
થતો નથી. કેટલાક કહે છે કે મૂમાદિ દ્દારા જેમ અગ્તિતું સ્મરણુ 
ચાય છે તેમ વિભાવાદિની પ્રતીતિ પછી જ રત્યાદિ ચિત્તજત્તિની 
પ્રતિપત્તિ થાય છે. એટલા માટે રત્યાદિની પ્રતિપત્તિ કોઈ પણુ શ્રબ્દ 
વ્યાપારની અપેક્ષા રાખતી નથી. એના જવાખમાં અભિનવ 
કહે છે કે, મીમાંસકો એ મતનું સમર્થન કરતી વખતે યાદ 
રાખતા નથી કે, ખીજ કોઈના ચિત્તમાં રસ જન્મ્યો છે એમ જવું 
એનું નામ રસપ્રતિપત્તિ નથી. કોઈની ચિત્તશૃત્તિ સંબંધે અનુમાન 
કરવું એતે ર્સાતુભવ ફહેતા નથી. રસાસ્વાદ એફ સ્વત'ત્ર વસ્તુ છે, 
એ સ્વાનુભવવેધ છે. રસનો અતુભવ એટલે રસાત્મક ચિત્તશૃત્તિમાં 
તન્મય ચવું તે. એટલા માટે પ્રત્યક્ષ, અનુમાન, સ્મરણુ વગેરે દ્દારા 
એ ન થઈ શકે. એટલા માટે રસાનુભવને ઠેકાણે “સાપન' અથવા 
“નણુવું' શખ્દ વપરાતો નથી. 11 18 1001 ત્ર 2૫7ત€11€53 10૬ 
210 €100100ત1 ૯111111£€1010€0. સાધારણુ કાર્યકારણુની પેઠે 
એ કોઈ કારણુ સામમ્રોમાંથી ઉત્પન્ન થતો નથી અને કોઈપણુ પ્રમાણુ 
વ્યાપાર દ્દારા એ સ્ઞાપિત પણુ યતો નથી. એમ છતાં એતે અપ્રમાણુ 
પણુ કહી શ્ઞકાય એમ નથી, કારણુ, સ્વાનુભવ દારા જ એતું અસ્તિત્વ 
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પ્રમાણિત થયેલું હોય છે. લલિત કઠે।૨ અતુપ્રાસાદિ દારા ૨સ- 
 જ્યજનામાં મદદ થાય છે. પરતુ તેવા અતુપ્રાસાદિતા લક્ષણામાં કશે 
ઉપયે।ગ નથી. સુવણુપુષ્પ પત્વાદિ શ્લેકના ઉદાહરણુમાં જવામાં આવે 
છે કે ધણી વાર્‌ વ્ય'ગ્યાર્થ લદ્દયયાર્થની અપેક્ષા રાખ્યા વગર પોતે જ 


પોતાના પદતે પામે છે એટલે લક્ષણા વ્યાપાર એ ધ્વનિ વ્યાપારથો 
તદ્‌ન સ્વતંત્ર છે. 


અત્યાર પહેલાં જ ખ્તનિના ખે ભેદેતેા ઉલ્લેખ થઈ ગયે! છે. 

અતે અવિવક્ષિતવાચ્ય ખ્વનિતી થોડી ચર્ચા કરવામાં આવી છે. 
વિવક્ષિતાન્યપર્વાચ્ય ખ્વાનિ અગંલદ્યક્રેમ અને સંલદ્યયક્રેમ હોય છે. 
રસ, ભાવ, રસાભ્ઞાસ, રસશાંતિ, ભાવશાંતિ વગેરે અસંલદ્યકેમ વ્ય ગ્યનાં 
ઉદાહરણુ છે. ન્યારે કોઈપણુ વ્યભિયારી ભાવ ઉદ્દિકત ?થઈતે કેઈ 
વિશેષ ચમત્કારિત્વ પ્રગટ: કરે, ત્યારે તેને ભાવધ્વનિ કહે છે. એટલા 
માટે જ વિતર્કાદિ વવભિચારી ભાવ ધણી વખતે પ્રધાનપણે વ્ય જિત 
યધતે ભાવધ્વનિ એવા નામતે પામે છે, કેઈ વખત વળી વ્યભિચારી 
ભાવ પ્રબળ બન્યા વગર વિશેષ ચમત્કારિત્વ પ્રગટ કરે છે. 

ઇજસ્મિન્‌ શયને વિષક્ષરમળીનામથણે સુગ્ધયા 

લયોયાનર્જ્રટૂમ્છવિતયા ત્તાટૂનિ જુવ્ણવિ । 

ગમાવેગાજ્વષીરિતત્રિયતનદ્તૃજી દથિલલ્તત્ણળ 

સા મૂત્‌ સુક્ ટ્વેત્યતટ્વકિતથોવં વૂતવીણિતઃ ॥ 

[ એક જ શયનમાં સપત્નીનું નામ લેતાંની સાથે જ રોષથી ખિન્ન 
થયેલી મુગ્ધાએ મધુર વચન બોલવા છતાં પણુ પ્રિયતમને આવેગથી તિરસ્કાર 
કર્યો ત્તે જ ક્ષણે તે મૂગો થઈ ગયે, પણુ “રખેને ઊંધી ગયો હોય' એમ 
કરીને ડોક ખૂખ વાંકી વાળીને તેણે તેને જેચો. ] 

અહીં નાયિકાના કેપ કરતાં કોપશ્ઞાંતિ અધિક સુંદર થઇ છે. 


ધણીવાર ભિન્ન ભિન્ન વ્યભિચારી ભાવ એકઠે।। થવાથી ખૂબ ચમત્કારિત્વ 
આવે છે, તેતે ભાવશબલતા કહે છે. જેમકે-- 


ધ્વનિ ૨૬૭૬ 


ક્વાજાર્ય શશઇણળ વવ ચ છું મૃયોડવિ રર્વેત વા 
ટ્‌ોષાળાં પ્રશમાય મે છુતમદ્ો જોપેડષિ જાતે સુશમ્‌ । 
જિં વક્્યન્યવજ#પા: ૬₹ૃતપિવઃ સપ્ેડવિ વા રુષેમા 
સેતઃ સ્વારથ્યગુેરિ %$ લુ યુવા પન્યોડપરં પાધ્યતિ ॥ 

[કયાં આ અકાર્ચ, અને કયાં ચદ્રનો વરરા? તે પાછી નોવા મળે નો 
માર્‌ રાસ્જ્ઞાન તો દોષોની રાતિ માટે છે, અહે, કપમાં પણુ તેનું મુખ 
કેવું સુ'દ૨ લાગે છે ! નિષ્પાપ અને સદાચારી પુરષો શું કહેશે ? એ સ્વપ્ને 
પણુ રુર્લભ્ર છે. હે મન, રાંત થા. કચે। ધતભ્ાગી તરુણુ તેના અષરનુ' 
પાન કરશે ? ]* 

વાચ્યાર્થતી સાથે ચાથે રસભાવાદિ પ્રધાનભાવે પ્રતીત થાય છે. 
જ્યાં રસાદિ પ્રધાન ભાવે પ્રતીત ન થતાં અપ્રધાનભાવે પ્રતીત થાય, 
ત્યાં પછી તેને ધ્વનિ કહેવામાં આવતા નથી, તે અલ'કાર્‌ તરીકે 
ગણાય છે. ઘણે હૈકાણે કેઈ રસ બીન રસનું અથવા વાગ્યાર્થનું અંગ 
ખતીતે પ્રગટ થાય છે. જેમકે મહાભારતમાં સ્્રીપર્વમાં ચોવીસમા 
અધ્યાયમાં રણુભૂમિમાં પડેલા ભૂરિશ્રવાનતો કપાયલ્લે હાથ લઈને તેની 
વપૂની પ્રલાપાક્તિ-- 
અચ લ રફનોલ્કષી વીતર્તનવિમરેન: । 
સામ્યૂદ્ગઘનદર્શો નીવીવિહ્મતનઃ ૧૨૪ 11 

[આ હલ્લો તે મેખલાને ખેચનારો, પીનસ્તનોને મર્દનારો, નાલ્ષિ, 
ઊરું, જધનને સ્પર્શ નારો અને નીવીને છોડનાર હાથ. ] 

અહોં ફ્રોગારર્સ કરુણુરસનું અંગ બનીને પ્રગટ થયો છે, એટલા 
માટે અહીં મ્રગટ થયેલા શુંગારતે ખ્ત્રનિ ન કહી શ્રકાય. એતે રસવદ 
અલ'કાર કલ્યો છે. કરુણુ ર્સાવેશતે લીધે જ્ોગાર અપુષ્ટ ખન્યેો છે 


% અહીં વિતર્ક, ઓત્સુકય, મતિ, સ્મરણુ, શ'કા, દૈન્ય, ધતિ અને 
ચિતાની -શબલતા છે. --અનુઇ 


3૨જ્ટ હાવ્યત્રિચાફે 


અને કર્‌ણુ રસના જ ખ્વતિ થયે! છે. કર્ણુરસાવેશ્ષમાં કવિ ભે।જ- 
૨ાજની સ્તુતિ કરતાં કહે છે-- 
શસયુચ્ચાઃ ૧રિલઃ શજીરતિ શિર્ચઃ રકે 
લાનેલાનષપિ વિષ્રતી જિમવિ ન વરાંતાસિ તુમ્યં તતઃ । 
જ્ાયર્ચેળ સુદુયુછુઃ સ્સુતિમિતિ ત્રહ્તસિ ચાવર્‌ સુવઃ 
તાવય્‌ સિખ્રર્માં સ્જૃતશ્તવ મુગો વાચલ્તતો મુદ્દિતા ॥ 

(“ચોમેર અતિરાષ ઊચા પર્વતો તથા વિશાળ સમુદ્રો; વિસ્તરેલા છે, 
એ બધાને ધારણુ કરતી હોવા છતાં તું લગારે થાકતી નથી; તને નમન હે! 
આ પ્રમાણે હું આશ્ચર્યથી પૃથ્વીની વારવાર સ્તુતિ કરુ' છુ ત્યાં તો એને 
ધારણુ કરનાર તારી ભુન્ત, હે રાજત્‌, મને ચાટ આવી, અને મારી વાણી 
બધ્ધ થઈ ગઈ. ) 

અહીં ભૂવિષયક રતિભાવ રાજવિષયક રતિભાવનું અંગ બન્યો 
છે, એટલા માટે ભૂવિષયક રતિ અહીં *વતિ નથી--એને પ્રેયઃ 
ચઅલ'કાર કહે છે. વળી કેઈ ૨ાનનની સ્તુતિ કરતાં કવિ કહે છે-- 

વન્હીજત્ય ગૃપ | દ્િષાં રૃમરશલ્તા; વરયતાં ત્રેચશાં 
રિછવ્યતિ પ્રળમતિ છાંતિ વરિતશ્રાતિ તે તૈતિજા: । 
લસ્તાજં સુજસેરશોસિવતિતોડલ્યૌસિત્યવારાંનિબે 

વિષ્વલ્તા વિષય્ોોડલિનાલ્તરિતિ તેઃ ત્રહ્યધામ; હ્તૂયતે । 

[ હે નૃપ, તારા સેનિકે। તારા શગ્રુઓની મૃગલેચનીઓને કેદ કરી તેમના 
પ્રિયતમે।ના દેખતાં ભેટે છે, ગણામ કરે છે, બાથમાં લે છે, ચુખન ડરે છે, 
ત્તેમ છતાં તે શ્રનુઓ “ હે ઓચિત્યના સાગર, અમારાં પુણ્યના પ્રભાવે આપ 
અમારી નજરે પડચા છે, અમારી તમામ વિપત્તિઓ ટળી ગઈ;' એમ કહીને 
તારી સ્તુતિ કરે છે. ] 

અહીં પહેલા અર્ધા ભાગમાં પરસ્્રી વિષયક સૈનિકોની રતિ 
હોવાથી અને શત્રુઆનતી રાજવિષયક રતિ હોવાથી ભાવાભાસ કવિના 
રાજવિષયક રતિભાવનું અંગ બન્યો છે. અહીં ઊજેસ્વિ અલ'કાર થયો 


્તનિ કે 


છે. વળી કેઈ કવિએ કોઈ રાજની સ્તુતિ કરતાં કહ્યું છે-- 
બથિરછજરવાઇજંપરને્ુગુટીલગેનસગનેમુટુઃ । 
ટ્રશે તવ મૈરિળાં મટ: લ શતઃ વવાવિ લવેક્ષળે ક્ષળાત્‌ | 
[ સતત તલવારને વીંઝવારૂપે અને બ્રકુટિના વારવાર તર્જન-ગજ નરૂપૅ 
તારા વેરીઓને જે મદ મે નેયો હતો તે તારી આંખ ફરકતાં ક્ષણુમાં કયાંક . 
ચાલ્યા ગયો. ] 
અહીં તાત્પર્ય એ છે કે દુસ્મતોતો મદગર્વ તારા દર્સાન 
માત્રથી જ ક્યાંનો કયાં લુ્ત થઈ ગયે! છે. અહીં અરિગત મદભાવ * 
પ્રશાંત થઈ ગયે હતો એ વસ્તુ કવિના રાજવિષયક ભ્રાવનું અંગ 
અન્યે। છે--અહીં ભાવપ્રશમ ભાવનું અંગ ખન્યો છે. એને સમાહિત ' 
અલ'કાર કહે છે. જ્યાં રસ, ભાવ, રમાભાસ, ભાવાભાસ, ભાવપ્રશમ : 
વગેરે અંગ ખને છે ત્યાં રસવત્‌, પ્રેયઃઃ% ઊજેસ્વિ વગેરે અલ કાર : 
થાય છે, પરતુ તે અંશથી ખ્વનિ થતો નથી. જેટલે અંશે ર્સભાવાદિ 
ઉપયુકત કવિતામાં પ્વનિત થયાં છે તેટલે અંશે એ ખ્વનિ છે. આ 
2સવત્‌ પ્રેયઃ ઊજસર્વિ વગેરે અલ'કાર ભામહમાંથી લગભગ બધા 
અલકાર્કિએ સ્વીકારેલા છે, પરતુ તેએ ૨સધ્વનિ વગેરેથી પરિચિત 
નહોતા એટલે એ બધા અલ'કારનાં જે લક્ષણુ આપ્યાં છે તે આ 
લક્ષણુ કરતાં તદ્‌ન જુદાં જ છે. પ્રેયઃ નું ઉદાહરણુ આપતાં * 
ભ્ામહે કહ્યું છે-- 
પ્રેચો શરારત: જળતવાય્‌ીત્‌ વિટુરો યથા- 
મથ યા મત મોવિર્‌ ઝાતા ત્યચિ ૬૪ાનતે । 
થારેનેભા મવેત્‌ ત્રીતિલ્સવેવારનનાવ્‌ વુનડ ॥ 
[ ધેર આવેલા વિદુરે પ્રિય કૃષ્ણને કહ્યું,--આજે તમે આવ્યા અને મને : 
તો આનદ થયે, તેવો આન દ તે તમારા જ આગમનથી ફરી કોઈ કાળે થશે.) 


વિદુર શ્રીકૃષ્ણુના આગમનથી હષ્ટ થયા છે, એ હર્ષ પ્રગટ : 


“૧૨૦ કાવ્યવિચાર 


' કરવામાં જ પ્રેયઃ અલ'કાર થયે! છે. ફંગારાદિ આઠ ૨્સમાંતો કેઈ 
પણુ રસ વાકયમાં પ્રગટ થાય તે। તેને ર્સવદલ'કાર કલ્રો છે. 
રસવવ્‌ રકત; ૬૧૪: શંમારાર્રિય ચચા । 

ભટ્નાયકે જેને રસનું ભોગીકરણુ કહું છે તેને જ અભિનવ 
“વગેરેએ પ્વનન કહું છે. મોનીવરળમ્યાણરથ વાયયાત્તશરલવિષયો પવનના 
સવ 1 પરતુ ભ્રટૃતાયકના ભાવકત્વ સંબંધે અભિનવે કહું છે કે, 
કેવળ માત્ર કાભ્યશબ્દમાંથી રસાદિની ભાવના થઈ રકે નહિ; કાર્ખુ 
અર્ય ન થતો હોય તો રસાદિતો બોધ થઈ ન શકે. કેવળ માત્ર 
અર્યમાંથી પણુ તે ન થઈ શકે. કાર્ણુ એક જ અયે અમુક શખ્દ- 
વિન્યાસથી કાવ્ય ખતી નય છે, છતાં ખીનન શખ્દવિન્યાસથી કાબ્ય 
બનતો નથી, એટલે શખ્દ અતે અર્થ ન્યારે ગુણ, અલ'કાર, આચિ- 
' ત્યાદ્થિ યુકત બને છે ત્યારે જ ફાવ્યર્સને વ્યજિત કરી શકે છે. 
એટલા માટે વ'જના અથવા ઇત્રનન જ રસભાવનાનું કાર્ણુ છે. એ 
સિવાય સ્વતંત્ર ભાવકત્વ નામે કોઈપણુ વ્યાપાર નથી. આ પહેલાં જ 
કહેવામાં આવ્યુ' છે કે આ રસાદિ ન્યારે ગોણુ હોય છે ત્યારે તે 
| શ્વનિકાવ્ય ન બનતાં અલ'કાર્‌ માત્ર ખની રહે છે. ઉપમાદિ અલ કાર 
ને કે વાચ્યાથતે અલ'કૃત કરે છે, તોપણુ અલકરણુ અથવા શેભા- 
યમાન બનાવવાના વ્યાપારનું મૂળ તાત્પર્ય એ છે કે, તે દ્વાર બ્યંગ્યા- 
ર્ચનું અભિબ્વેજન કરવામાં સગવડ યાય છે. મુ'ખ્ય ભાવે વાકયાર્યની 
શેભા વધારીતે યથાર્થભાવે એએ ધ્વનિની જ શોભા વધારે છે. 
કેટલાક કહે છે ફે, કોઈપણુ અચેતન વસ્તુતે ચેતનવત્‌ વણુવવાયથી 
ર્સવદલ કાર્‌ ખંતે છે. પરતુ આન દવધેન કે અભિનવ તે સ્વીકારતા 
નથી. અભિનવ વગેરેને મતે રસ જ્યાં પ્વનિરૂપે પ્રગટ થતો નચી 
ત્યાં જ રસવદલ'કાર ખતે છે, અચેતનને ચેતનવત્‌ ગણુવામાં આવે 
ત્યાં પણુ રસખ્વનિને કશી ખાધા આવતી નથી, 


ચ્વાનિ ૨૨૨. 


તર્‌મ્રમેમા ક્ુસિતવિટ્મત્રેળીરણના 
વિજર્ષન્તી જેન વતનતિવ રરંમદ્વિથિલમ્‌ । 
ચથાવિટ્ટં ચાલિ લ્તઇિલમમિલધાય વદુશો 
સથ્‌ીસ્પેળેય ધુથતલટ્તાના વર્ળતા ॥ 
[ ભ્રભગરૂપી તરગવાળી, રસનારૂપી ખળભળી ઊઠેલાં પ'ખીઓની હાર 


વાળી. વેગથી રિથિલ વસ્નને રીણુની પેઠે ક્રફરાવતી, ઠોકરાતી, (મારાં) : , 
સ્‍્ૂખલને।ને વિચાર કરતી ન્નચ છે તેથી અસહુનચીલ એવી આ જરૂર નદીરૂપે : 


બદલાઈ ગઈ છે. ]) 


તાત્પવે એ કે નાયકતા વિર્હથી પશ્ચાત્તાપ સહન ન થતાં 


તે તાપતી ઉપશાંતિતે માટે નાયિકાએ જણે નદીનું રૂપ ધારણુ કર્યું 


છે. અચેતનનું ચેતનવત્‌ વર્ણન ફરવાથી જો રસવત્‌ અલ કાર 


થાય તો ઉપમાદિને સ્થાન રહેતું નયી. કારણુ ઉપમા માત્રમાં મોટે 


જ્ઞાગે અચેતનતે ચેતનવત્‌ વણેવેલું જવામાં આવે છે. 

“્ત્રનિતે અવલંબીતે માધુર્યાદિ જે ખધા ગુણે! પ્રગટ થાય છે 
તેને ગુણુ કહે છે. શૃંગાર રસ ખધા રસે। કરતાં મધુર છે, તેથી ગ્રખ્દ 
અને અથમાં માધુર્ય ગુણુ હોવાની જર્‌૨ છે. માધુર્યાદિનિ સ્વતતત્ર 
રીતિરૂપે સ્થાન આપવાને કશું કારણુ નથી. વિપ્રલંભ્ર રાંગાર અને 


કરુણુરસમાં પણુ શબ્દાર્યતું માધુર્ય હદયને આકર્ષે છે. વિપ્રલ'ભ 


રાંગારથી અથવા કરૃણુરસથી હદય જેવું આર થાય છે તેવું ખીન્ન 
કશ્રાથી થતું નથી, એથી ભ*નિકારે કહ્યું છે-- 


શંમારે વિત્રકમાણ્યે જર્ળે અ ત્રજષવલ્‌ । 
માધુર્યમાર્ટ્રતાં ચાલિ યતલ્સશ્રાખિજ ભન: ॥ 
તે પ્રમાણે રૌદ્રાદિર્સમાં એજેબ્યજક અતે દીધ સમાસાંદિતો 


પ્રયાગ આવશ્યક હેય છે. કાવ્યમાં પ્રસાદ ચુણુ ખધા જ રસને 


અતુરૂળ છે. આ ત્રણુને જ સ્વત'ત્ર ચુણુ કહેવામાં આવેલા છે. 


શ્રુતિદુરાદિ જે ખધા દોષો આલ'કારિક્રાએ ગણાવ્યા છે, તે રુગારઃ 


ન્ન 


* હફ કાન્યવિચાર્સ 


' જવૃનિને દુષિત કરે છે માટે જ તેને દોષ કહેવામાં આવ્યા છે. અમુક 
અમુક સ્થળે એ દોષ ગણાતા નથી, રૌદ્રરસમાં શ્રતિદુષ્ઠ દોષ ગુણુ પણુ 
બતી નય છે, શગારાદિ રસમાં વિભાવાનુભાવવ્યભિચારિના ભેદ 
. પ્રમાણે અને અલ'કારાદિના ભેદ પ્રમાણે અનંત ભેદ થઈ શકે છે, તે 
બધાનું વર્ણુ કરીતે સમનવી શ્ઞકાય એમ નથી. ન્યાં કવિચિત્ત રસથી 
યૂર્ણું બની જાય છે ત્યાં અલ'કારે। વિના પ્રયત્ને, વગર્‌ મહેનતે જણે 
- આપોઆપ આવીતે હાજર થાય છે અને વાચ્યાથ'ભૂત હોવા છતાં 
પૃષુ રસચર્વણુ।ને મદદ કરે છે. એ એક ભારે નવાઈની વાત છે ક» 
ચિત્ત ન્યારે રસાપ્લુત થાય છે ત્યારે શખ્દાલકાર અને અર્ચાલ'કારો 
તે રસપ્રવાહમાં આપોઆપ જ જાણે તણાતા આવે છે અને તે 
રસાસ્વાદમાં અનુકૂળતા કરી આપે છે. તેથી જ આનંદવર્ધ'ને કહ્યું છે-- 
સિપ્વસ્ત માથયમૂતોડષિ ચલ્ય બલવારસ્ય ₹સક્ષિ્ષતયા ળવ થંધઃ શવ્યક્િયો 
અવેત્‌ સ થર્તિન્‌ બળક્્યદ્રમે વ્યગ્ચે પ્તતો બજંજારો મડ | તેમણે એમ 
પણુ કહ્યું છે કે, જે કવિએ રસબંધતો આશ્રય લીધો છે તેમના 
* હૃદયની વાસનાઓ સ્વર્ય ઉદૂમુદ્ધ થઈને રસાસ્વાદને અંકુર ઉત્પન્ન 
ક્રગા જતાં તેની સાથે સાથે રસાસ્વાદના અંગરૂપ અલ'કારાદિભાવે 
પોતાને પ્રગટ કેરે છે. રસાસ્વાદતી અથવા રસેોદ્દખોધતી સ્વચ્છંદ 
ક્યાશક્તિ દ્દારા ન્યાં અલકારો ઉદૂમુદ્ધ યતા નથી અતે ન્યાં 
અલ'કારેને પ્રગટ કરવાને માટે સ્વત'ત્ર શુદ્ધિ પ્રયત્નનો જરૂર પડે છે 
ત્યાં તેવા અલ'કાર રસના અંગભૂત થઈને પ્રગટ થઈ શકતા નથી, 
ધણી વાર ન્યાં પ્રચુર પ્રમાણુમાં યમક અલ'કારતો પ્રયોગ થાય છે. 
ત્યાં રસ પ્રધાન ન થતાં યમક અલ'કાર જ પ્રધાન બની ન્નય છે; 
ફ્રારણુ યમક અલ'કારતો પ્રયોગ કરવો હોય તો શખ્દો શોધવા પડે 
છે અને કેવળ માત્ર સ્વચ્છંદ રસના પ્રસ્ફૂરણુથી તે સંભવિત થતું 
નથી, પરતુ પ્રતિભાશાળી કવિનું ચિત્ત રસાપ્લુત ચતાં ખીજ અલંકારો 


ધ્વનિ સ્શ્હ 


કવિના ખુહ્ધિપૂર્વક પ્રયત્તની અપેક્ષા રાખ્યા વગર્‌ એવી રીતે 
આવિભ્રંત થાય છે કે મુદ્દ દ્દારા પ્રયત્ન કર્યોં હેત તો કવિ 
કેદી તે કરી શકત નહિ. એટલે જ આનંદવર્ધન કહે છે-- 
મજંશારાતરાગિ હિ નિશ્ગમળડુરપટનાન્યાવ (સલમાણિલગેતવા પ્રતિમાનવલઃ 
અવે: અહૃંજારપૂવિજચા ૫રાપતસ્તિ । એની ટીકામાં અભિનવે કહું છે--- 
નિજ્પ્યતાળાનિ સસ્તિ રુધટનાનિ | થુરિિપૂર્વ ચિષષિત મવિ જળવચાનિ ॥ 
તથા નિસ્પ્યતાળત્વે યુધટનાનિ 1 વથમેવં રસિતાનીત્યેવં વિસ્તયાયટટાનિ ॥ 
અર્યાત્‌ કતિને પોતાને જ એમ લાગે કે મૈ આ કેવી રીતે રચ્યું હશે |! 
દાંત તરીકે કાદબરી કાવ્યમાં કાદબરી દરીનનું વર્ણુન અને સેતુબંધ 
કાવ્યમાં માયારામાદિનાં મસ્તક ન્નેઈને સીતાદેવીને થયેલા શેકનું 
વર્ણન. એવું થવાનું કારણુ એ છે કે, વાચ્યાર્યની ચારતા દ્વારા જ 
રસ આક્ષિપ્ત ચાય છે, શબ્દ દારા જ વાચ્યાર્થે પ્રગટ થાય છે અને 
એ વાગ્યાર્થ જ રૂપકાદિ અલ'કાર હોય છે. એટલા માટે રૂપકાદિ 
અલ'કાર દારા રસ સહજ રીતે જ આક્તિમ થાય છે. રસ અંકુરિત 
ચવાની સાથે સાથે જ પોતાના પ્રાફટયને માટે અનુરૂપ વાય્યાર્યતે 
તાણી લાવે છે અતે તેતે પરિણુ।મે રૂપકાદિ અલ'કાર પ્રગટ થાય છે: 
એટલા માટે રૂપકાદિ અલ'કાર ર્સાભિબ્યક્તિની બહારની વસ્તુ નથી. 

જે કવિની રસ તરક જ દદ હેય છે તે રસના પ્રાધાન્યને 
લોધે કદી પણુ અલ'કારતે પ્રધાન બનાવી દેવાને પ્રયત્ન કરતા નથી. 
જેમેકે--“ચણાવાંમાં રિ સ્ૃણાલે વદુશો વેવથુતતીમ્‌ 1' વગેરે શ્લોકમાં 
ભ્રમર સ્વભાવેક્તિરૃપ અલકારમાં રસચી આપ્લુત થઈને પ્રગટ થયો 
છે. વળી ધણે ઠેકાણે રસ હોવા ૭તાં પણુ તે પ્રધાન ન હોતાં 
અલકાર જ પ્રધાત બને છે. જેમકે-- 

સતા મિઘાલત્રવમાસયેવ 
લજ્ાર વો (₹ઠુવધૂગનશ્થ । 


'૧૨૪ કાબ્યવિચાર 
આળિમનોદામવિછાસથેપ્યં 
રલોત્તવં ચુંવનમાશ્રશેવત્‌ ॥ 

[ ચક્રપ્રહારની વેગીલી આજ્ઞા માત્રથી જેણે રાહુની પત્નીના રતે।ત્સવને 
ગ્માલિંગનના ઉદ્દામ વિલાસથી વધ્ય અને ચુબનરોષ બનાવી દીધે।, ] 
અહીં રસાદિ તાત્પય" હોવા છતાં પર્યાયેક્ત અલકાર જ બની ગયો 
છે. એટલા માટે અલ'કારને! સંનિવેશ કરતી વખતે રસતું જ અનુસર્‌ષુ 
કરીને તેને જ અંગી બનાવી જેટલા અલકાર આવે તેટલાથી જ 
કવિએ સંતુષ્ટ રહેવું જેઈએ. પ્રયત્નપૂર્વક અલ'કારનું અનુસરણુ 
કરવા જતાં અલ'*કાર જ સુખ્ય બની નય છે અને રસ ગૌષુ 
અની ન્ય છે. 

અહીં ખીજે એક પ્રશ્ન એ ઊઠે છે કે શબ્દશક્તિમૂલક ધ્વનિ 
અને ગ્લેષાલકાર વચ્ચે ફેરક શે ? શબ્દશક્તિ દારા ન્યાં એક નવે 
અચ પ્રાતત ચતા હેય અતે તેને જે ધ્વનિ કહેવામાં આવે તો શ્લેષ 
જાને કહેવો ? એના જવાબમાં આન'દવર્ષન કહે છે કે, જ્યાં શખ્દશક્તિ 
૬૨1 સાક્ષાત્ભાવે અલ'કાર વાચ્યા તરીકે પ્રતીત યતો! હોય ત્યાં જ 
શ્લેષ થાય છે. પરતુ ન્યાં શખ્દશકિતિના સામર્થ્યથી આક્ષિસ યઈ ને 
વાગ્યને અતિક્રમીને કેઈ વ્ય'ગ્યાર્થ પ્રગટ થતો હેય અને તે જ કોઈ 
અલ'કારતે પ્રગટ કરતે હોય તો તેને ધ્વનિ કહે છે. ભટ્ટ, ઉદ્ભટ 
વગેરેએ ખતાવ્યું છે કે ખીન્ન અલ'કાર જેવો દેખાતો હેય છતાં નને તે 
શ્લેષમૂલક હે।ય તે તેને શ્લેષમાં સમાવી શ્ઞકાય, ન્યાં સાક્ષાત્‌ શ્રખ્દશાક્તિ 
દારા જ અલ'કારનું ભાન થતું હેય ત્યાં જ તે સ્લેષમૂલક કહેવાય. જેમકે- 
તાદ્યા વિનાષિ દારેળ નિસર્મારેવ દારિળો । 
ઝનયાનાશતુઃ ૧સ્‍્ય વિશ્તયં ત વયોષરો ॥ 


[હાર વિના પણુ કુદરતી રીતે જ હારી (મનેહારી) એવા તેના પચાધરે 
જાને વિસ્મય ન ષમાડૅ ? ] 


ધ્વનિ શ્શ્દ 


અહીં રુંગારવ્યભિચારી વિસ્મય નામે ભાવ અતે સાક્ષાત્‌ ભાવે સ્લેષાનુ-' 
મ્રાણિત થઈને વિરોધ અલ કાર પ્રગટ થયે! છે, પર'તુ અહીં ખ્વનિ 
થયે! નથી. શ્લેષ 1ર પ્વનિના ઉદાહરણુરૂપ શ્લે।કનું [ઉદાહરણુ નીચે 
આપવામાં આવે છે-- 

જ્ાઘ્યાફેષતનું ઝુટ્શનજર? લવપછીછાગઞિત- 

કચેજોય્યાં ચરળારવિંટ્ઝજિતેનાત્રતતછોજો દ્રિ । 

વિષ્રાળાં સુલમિટુહ્વતસિલ ચંદ્રાત્તસક્ષુ્ષત્‌ 

સ્થાને ચાં શ્યતનોરવક્ત્રર્પિજાં તા શવિનળી વોડવતાત્‌ 

[વખાણુવાયોાગ્ય સકલ રારીરવાળી, સર્વ અગેની લીલાથી ત્રિલેકન્ટે 
છતનારી, ચદ્રૂપને આખે મુખે ધારણુ કરનારી એવી નેને, સુદર્રાનહસ્ત, 
ચરણુકમળની લીલાથી સો લોકને આક્રાંત કરનાર, ચર રૂપી આંખોવાળા 
હરિએ ચોગ્ય રીતે, પોતાના રારીરથી પણુ અદકી લેખી, તે રુકિમણી તમારુ 
રક્ષણુ કરે, ] 
અહોં નારાયણે રૂકિમણીને પોતાના શરીર કરતાં અધિક લેખ્યાં હતાં 
એ વ્યતિરેક અલકાર શ*્લેષાશ્રિત* હોવા છતાં વાચ્યાર્થરૂપે પ્રતીત યાય 
છે અને હરિની ર્‌ૃકિમણીવિષયક રતિતે બાધા કરતે! નથી. અભિનવ 
કહે છે કે, ન્યાં પ્રકરણાદિ દારા એક અર્થ જ વાગ્ય તરીકે પ્રતીત 
થતો હેય અતે ખીન્ને અર્થ વાચ્યાર્ય, તરીકે પ્રતીત યતો ન હેય 
ત્યાં જ બ્વનિનો વિષય છે. એથી જ કહેવામાં આવ્યું છે કે ન્યાં 
ઢાખ્દશ્ક્તિ ૬1૨1 બીન એક અર્થ આક્ષિષ્ત થતો હોય, ત્યાં તે 
* અહીં વ્યતિરેક અલ કારને શ્લેષાશ્રિત કહેવાનું કારણુ એ કે કૃષ્ણુ અને 

3ુકિમણીના વર્ણનમાં શ્લેષ છે, તેમાંથી એ અલ'કાર ધ્વનિત ચાય છે. જેમકે 
ઝુકિમણીનું અશેષ (આખુ) શરીર શ્લાધ્ય છે, ન્યારે કૃષ્ણુના તો માત્ર હાથ 
જ સુદરરાન (સુંદર દેખાવના) છે. રૃકિમણીએ સવૉંગની લીલાથી ત્રિલોકને 
જીત્યું છે, પણુ ફૃષ્ગુ કેવળ ચરણુની લીલાથી લોકને આકરાં ત કર્યા છે. દેકિમણીનું 
આખુ મુખ ચ-દ્રના જેવું છે, પણુ કૃષ્ણની કેવળ આંખ જ ચદ રૂપ છે. -અતુ 


૧૫ 


સ્થ: હાવ્યવિચાર- 


બન્ને. અર્ચ ખ્વનિ તરીકે ગણી શકાય. અને ન્યાં બંને અર્થો જ 
વાગ્યમાં આવી જતા હોય ત્યાં પછી તેને ખ્તનિ કહી ન ક્યકાય. 
જેમકે જે એમ કહેવામાં આવે--'થત્રાન્તરે જુસુતલસયયુપસુષસટરજ્ગુંમત- 
શ્રીજાસિધાન-જુમછિજાધવછાટદદાશો સદ્દાજાઇડ |' અહીં વાચ્યાથ ત્રદતુ- 
વર્ણુનમાં પ્રયોજ્ાયલે છે એટલે બીજે જે એક અર્ય પ્રગટ થાય છે, 
તેને શખ્દાર્ય મૂલક ખ્વનિ કહે છે. 

જ્યાં શ્રખ્દવ્યાપાર્ની અપેક્ષા ૨ખ્યા વગર્‌ એક અર્થ દ્વારા 
આજે અથ આક્ષિપ્ત થતો હોય છે તેતે અર્થશકત્યુદ્ભવ ધ્વનિ 
ફહ છે. જેમંકે-- 

ણ્વં થાર્િતિ વેવ યાર્ન વિછુરધોગુથી । 

છીજાવમજપત્રાળિ મળચાલાશ વાવલી ॥ 

અહીં લીલાકમલપત્ર ગણુવારૂપી અર્થ જતે ગૌણુ ખની જઈ ને 
પાર્વતીના લન્જજભ્ઞાવને પ્રગટ કરે છે. એ વ્ય'જના લદ્યક્રમવ્યજતાનું 
ઉદાહરણુ છે. કારણુ અહીં લીલાકમલપત્ર ગષુવાનું શું તાત્પર્ય હોઈ 
' કરકે એની શેને લીધે જ લન્જનને। ભાવ ખ્ત્રનિત થાય છે. જ્યાં 
વિભાવાનુભાવ ૬1૨। સાક્ષાત્‌ રસભાવાદિની પ્રતીતિ થતી હેય ત્યાં જ 
તે અર્સલક્ષ્યકમ વ્ય'ગ્યનું ઉદાહરણુ ગણાય, જેમકે-- 

દરઘ્યુ કિચિટ્વરિઝુતપેય- 
થન્ટ્ોટ્ચારંમ ર્વાન્યુરશિં$ । 
ઝતાસુએ વિન્વજજાધરોછે 
કસાપારયામાસ વિજ્ોત્તનાસિ 

[ ચ'દ્રોદઘના આર ભે, સમુદ્રની જેમ, સહેજ લેપાચલા ઘેર્યવાળા રિવૅ 
હમાના સુખ ઉપર ખિખકફ્લના જેવા અધર ઉપર લોચને। પ્રેર્યા, ] 

અહીં ઉપસ્થિતિતી સાથે સાથે જ ઔત્સુકય, આવેગ, દર્ષ વગેરે 
ભાવ *્વનિત થાય છે. પરંતુ લીલાકમલપત્ર ગણુતી વખતે એ નિશ્ચય- 


ષ્વનિ ર્ર 


પૂર્વક કહી શકાતું નથી કે, ગ્રા માટે પાર્વતીએ નીચું જેતે પત્ર 
ગણયાં હતાં; લજ્કા સિવાય બીજું કારણુ પણુ હોઈ શ્રકે. એટલા 
સાટે જુદી જુઠી દિજ્ઞામાં વિચાર કર્યા પછી લન્જા ઉપર્‌ અનરાય છે, 
તેથી એને લક્્યક્રમત્્યગ્ય કહે છે. રસ ઉપરાંત બીજી વસ્તુ 
પણુ શખ્દશ્રક્તિ દ્રારા અયવા અથેશ્ક્તિદ્રારા *્ત્રનિત થઈ શકે છે. 
અયેશક્તિના દષ્ટાંતરૂપે આન'દવર્ષતે કહ્યું છે-- 

ઇસ્વલા કેતેડત્ર કટ વરિળતવયલાતત્રળોરજ્ર તાતો 

તિઃશ્ેવામારવમેશ્રમશિથિજતનુ: વબુન્‍્મલાયી તથાડત્ર । 

હાહિમન્‌ વાયાટ્મેજા જતિપયર્વિસપ્રોવિતપ્રાળનાથા 

વાંથાયેદચ તર્યા વાચિતમવલરદયાટૃતિવ્યાગવૂયમ્‌ ॥ 

[ “અહીં ૬દ્દ માતા સૂએ છે, અહીં વદ્ધોમાં અગ્રણી એવા પિતા સૂએ 
છુ, તથા અહીં આખા ઘરના કામથી લે।!થ થયેલા રારીરવાળી ઘરતી દાસો 
સૂએ છે; અહીં થોડા દિવસથી પ્રવાસે પળેલા પ્રાણુનાથવાળી હું પાપિલુંમે 
એકલી સૂઉં છું, એમ અવસર કહેત્રાના બહાના હેડળ તરુણી ખે પ્રવાસીને કલું.] 

અર્યશ્રકત્યુદ્ન્‍ભ ધ્વનિતા ખે પ્રકાર હેય છે. કવિ પ્રોઢોક્તિસિ્ર 
અથવા કવિનિખહ્વકતૃપોઢોક્તિસિદ્, અર્થાત્‌ જેમાં કવિની કલ્પ- 
નાના ચમત્કારિત્વ દ૨। ધ્વનિ સૂચિત યતે હોય અથવા જેમાં કવિ- 
વણિત કેઈ નાયકાદિદ્દારા ખ્તનિ સિદ્ધ થતો હોય. એનાં દષાંત 
આપવાની જરૂર નથી. વાચ્ય અલેકાર સિવાય જેમાં,ખ્તાન વડે ઉપમા[૬ 
શ્રગટ થતાં હોય, તેતે અલ'કારબ્ત્રનિ કહે છે. ઉદ્ભટ વગેરેએ એવદ 
પુષ્કળ પ્રતીયમાન અલ્કારાદિનાં ઉદાહરણુ આપ્યાં છે. પરતુ કોઈ 
પણુ અલ'કાર એવી રીતે પ્રતીતિમમ્ય યતો હોય તો પણુ જે તે 
વાચ્યાર્ય કરતાં વધારે સુંદર્‌ ન હેય તો તેતે ધ્વનિ ન કહો શકાય. 
ઝેટલા માટે દીપક વગેરે અક્ષ કારમાં ઉપમાની પ્રળીતતિ હોય છે ૭ના 
સેતે ષ્વનતિ કહેત્રા્માં આવતો નષી. ઉપમાતા બ્તિતું ઉદાહરણુ 
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આપતાં આનંદવર્ધન ફહે છે,-- 
વીશળાં રતલે જુગુમારળે ન લથા ત્રિયાહ્સનોલ્મે 
₹છી રિવુરગુંમસ્ચદ્ટે ચથ! વરૃજસિયૂરે । 
[વીરોની નજર રાત્રુના અતિરાચ સિંદુર પૂરેલા હાથીના કુભ્રસ્થળ ઉપર 
જેટલી રમે છે, તેટલી ફફમથી રાતાં પ્રિયાના સ્તનોના ઉતસ'ગમાં રમતી નથી, ] 
અર્થાત્‌ યુદ્ધક્ષેત્રમાં કરિડુંભ પ્રત્યે જેવું આકર્ષણુ હોય છે તેવું 
પ્રિયાના સ્તન પ્રત્યે નથી હે।તું--અહીં વીરત્વને જ શ્રગટ કરવા જતાં 
ગજડુંભની સાથે પ્રિયાસ્તનની ઉપમા ધ્વનિત થઈ છે. પ્રિયા કરતાં 
યુદ્ધ તરક જ વીરે।નું આકર્ષણુ વધારે હોય છે એ વ્યતિરેક અલંકાર્‌ જ 
અહોં વાગ્ય છે. 
અર્થ વ્યંગ્ય છે પણુ શખ્દ વ્ય'જક છે. અભિનવ કહે છે કે, પદ, 
વાકય, વણું, પદભાગ, પદસંધટના, મહાવાકય વગેરે નાનાવિધ શખબ્દ- 
'્વનિના બ્યજક હોઈ શકે છે. પદ, પદાંશ વગેરે 1ર જે અવિવક્ષિત 
વાગ્ય અતે અત્યંત તિરસ્કૃત વાચ્ય એ બંતે પ્રકારના વનિ પ્રગટ 
થઈ શકે છે તેનાં અનેક ઉદાહરણુ મમ્મટ વગેરે આલેકાર્કરિએ આપેલાં 
છે. આનદવધેને પણુ તેનાં પૂરતાં ઉદાહરણુ આપેલાં છે. ગ્રંથ મોરે 
“થઈ જવાની ખીકે તેની ચર્ચા થઈ શકો નથી. એવે પ્રશ્ન ઊઠી શકે 
3, ધ્વનિ જે કાવ્ય હોય તો તે કેવી' રીતે પ્રગટ થઈ શકે ! શ્ાખ્દ- 
સંચય, શખબ્દસૈનિવેશ વિજ્િષ્ટ “તના અર્થને ખોધ કરાવે છે ત્યાષે 
તેને કાવ્ય કહે છે. પદદ્દારા તેવો ફાન્યાર્ય પ્રગટ ચાય છે. પરંતુ 
પદદ્દારા પ્વીન ૨1 રીતે ચઈ શકે, એના જવાખમાં આનંદવર્ધન કહે 
છે કે, એ ખષ્વનિ પદતી વાચકેતાતે અવલંબ્યા વિના ચઈ ન શકે. 
' પદસમિજ વડે કાવ્યનું શરીર બંધાયેલુ છે. જ્યારે એવું જવામાં આવે 
૧ ઘધનિત અની ચારતા કેઈ અસ્રુક પદના પ્રયાગ ઉપર્‌ આધાર 
જાખે છે, ત્વારે તે પદ જ તે ધ્વનિતો વ્યંજક છે એમ સ્વીકારવું પડે 
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છે, પરેવુ અસંલદ્ષ્યક્રમળ્યગ્યમાં અયેતી જ વ્ય'જકતા સ્વીકારવી પડે 
છે. પણુ તે બધે હેંકાણે પણુ વણુતી રસાનુફૂલ ઘોતકતા સ્વીકાર્યા 
વગર્‌ ચાલતું નથી. શ, ષ, રફ સંયુક્ત વર્ણુ અતે ચકારદિ વર્ણુ 
શોંગાર રસતે પ્રતિકૂળ છે પણુ રૌદ્ર અતે બીભત્સ રસમાં તેએ એ મે 
રસતે પ્રગટ કરે છે. વળી પદસંધટના અથવા પદવિન્યાસતી પદ્ધતિ 
પૃણુ કોઈ વખત રસતે અતુકૂળ અથવા પ્રતિકૂળ થાય છે. પદવિન્યાસ 
એટલે સમાસહીનતા અથવા દીર્ધાસમાસ અથવા મધ્યમ જાતિના 
સમાસ એ ત્રણુ પ્રકારની વિન્યાસપદ્દધતિ એમ સમજવાનું છે. શ્બ્દ- 
સંધટના અને ગુણુ મંબંધે આલ'કારિકેમાં પુષ્કળ તર્કવિતર્ક થયા છે. 
એ સંબધમાં બીજે પણુ એક પ્રશ્ન એ છે કે, શખબ્દસંધટના અને 
ચુણુ નને જુદા હોય તો કેણુ ક્રેતે આશ્રયે રહે છે, ચુણુતે આશ્રયે 
શખ્દસંધટના રહે છે, કે શખબ્દસંધટનાતે આશ્રયે ગુણુ રહે છે? નને 
શખ્દસંધટના અતે ગુણુ એક હોય, અથવા શખ્દર્મધટતાતે આશ્રમે જ 
ગુણુ રહેતો હેય, એમ આપણે માતીએ તો એમ કહેવું પડે કે ગુણુ 
તેના સ્વસ્વભાવને આશ્રયૈ જ રહે છે, અથવા તેના આધેયતે આશ્રષે રહે 
છે; પરંતુ પોતે પોતાતે આશ્રયે રહેવું એ જેમ અસંભરત્રિત છે, તેમ 
આધેયને આશ્રયે આધારનું રહેવું પણુ ખૂબ સુસ્કેલ છે. ૬ક્ષત્વતે આશ્રય 
શીસમત્વ રહી શકે, પરંતુ સીસમત્તતે આશ્રયે શક્ષત્વ રહી ન શકે કારણુ 
વૃક્ષત્વભ્યાપક છે અને સીસમત્વ વ્યાપ્ય છે. ગુણુ જે કેઈ પણુ શ્રબ્દ- 
સંઘટનાને। વ્યાપાર હેય તો તે ખીજ શખ્દમંધટનાતે ધર્મ હોઈ ચરકે 
નહિ. એટલા માટે ગુણુ અને શખ્દસંધટતા એક હોઈ શકે નહિ અતે શખ્દ- 
સંધટનાને આશ્રયે ગુણુ રહે એ પણુ ખની શકે “નહિ. આમ છતાં 
ઉદ્ભટ વગેરેએ એ મત માન્ય રાખ્યો! છે. જે એવું કહેવામાં આવે 
જ ગુણુ અતે શ્ચબ્દસંધટના જુદાં છે તા એમ કરેવું પડે કે ગુણુને 
આશ્રયે રાખ્દમંધટના રહે છે. અડીં એને! પ્રશ્ન ઊડી શકે કે આવી 
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ચર્ચા ફાજ્યને શી રીતે ઉપયોગી થાય છે. એના જવાબમ આનંદવ્ધન 
કહે છે કે, ચુણુ અને શબ્દસંધટના જે એક જ હોય તો એટ જ રસમાં 
જયારે ભલિભલિત્ન પ્રકારતી શબ્દસંધટના ચાલી શકે છે ત્યારે એક જ 
રસ પ્રગટ કરવા માટે ભિન્નભિન્ન પ્રકારના ચુણુ પણુ ચાલી ઢાકે. ચુષયુ 
ને શ્ાખ્દસેધટનાને। ધર્મ હોય તે! માધુર્ય પ્રસાદ અતે એ।જઃ ગ ત્રણે 
પ્રકારના ગુષુ સુંગાર રસમાં ચાલી શકે, એમ સ્વીકારવું પડે. પણુ 
આપણે જાણીએ છીએ કે માધુય અતે પ્રસાદ ગુણુ કૈવળ માત્ર કરૃષયુ 
અને વિપ્રલ'ભ શૃંગારમાં જ ચાલે છે, સૈદ્ર અને ઓન્નેચુણુ અદ્ભુત 
રસમાં ચાલે છે. તે ઉપરાંત આપણે એ પણુ જાણીએ છીએ કે 
માધુર્ય અને પ્રસાદ ગુણુ, રસ અને ભાવ, રસાભાસ, ભાવાભાસ 
વગેરેમાં ખાસ ઉપયોગી હેય છે. રાંગાર રસમાં દીધે સમાસ ચાલે 
જે તેનું ઉદાહરણુ આપતાં આનંદવર્ષન કહે. છે,-- 
હનવર્તલનયનગજછવનિપતનપરિસુષિતપત્રજેલાંતન્‌ । 
જરતજનતિષ'ળનમવજે વર્નમિવટ્‌ં જ ન તાપયતિ ॥ 

[સતત અક્રુબબિદુએના પડવાથી પત્રલેખા પૂરેપૂરી ભૂ'સાઈ ગઇ છે એવું 

ગ્મને હચેલીમાં મૂકેલું વદન હે અબળા, કેને દુખ ન આપે? ] 
વળી રૈદ્રરસમાં અસમસ્ત પદ ચાલો શકે છે; જેમકે-- 

“ ચો ચ$ શબ્રં વિમતિ સ્તસુઝગર્તર્‌ાત્‌ વાંરવીનાં અમૂનામ્‌ | ' વગેરે. 
ગ્એેટલે પદસંધટનાને ગુણુ કહો ન શ્ઞકાય અતે તેને આશ્રયે જ ચુશુ 
રહેલો હોય છે એમ પણુ કહો ન ર્રાકાય. 

પ્રશ્ન એવો ઊઠી શકે કે, જે પદ્સંધટનાને આશ્રયે ગુણુ ન 
રહેતો હોય તો તે કેને આશ્રયે રહે છે! એના જવાબમાં આનંદ- 
વર્ધન કહે છે કે કાવ્યમાં જે અંગી રસ અથવા વનિ હેય છે, તેને જ 
આશ્રયે ગુણુ રહે છે. સૌદર્યાદિ ચુણુ જેમ દેહના ધર્મ નથી તેમ 
છતાં તે આત્માને આમ્રયે ૨હોને જ દેહ મારફતે પ્રગટ યાય છે, તે 


# પ્રમાણે ચુણુ પણુ અંગી રસને આશ્રયે ઢાબ્દ્રસંધટના મારફતે.પ્રમટ 
ચાય છે. મૃતદેહ ઉપર રહેલા અલ'કારાદિમાં જેમ અલકારિત્વ રહેવું 
નથી, રારીરતે આશ્રષે રહેલા હોવા ૭તાં તે જેમ પરેપરાકમે યથાર્ય 
ભાવે આત્માની જ શે।ભ્નાની અતિશ્ઞયતા પ્રગટ કરે છે, તે જ પ્રમાણે 
કાબ્યમાં પણુ અલ'કાર વાચ્યાર્થેતે અવલ*નબીતે રહેલા હોવા છતાં 
રસની જ શેાભ્ના વધારે છે. ન્યાં રસ નથી હોતો ત્યાં ઉપમાદિ 
અલ'કાર્તું અલ'કારિત્વ હોતું નથી. આથી આનેદવર્ધને લખ્યું છે,-- 
તતચનવળ્યંતે વેડજ્નિનં તે શળાઃ સ્જૃતા$ । 
એનાધ્રિતાણ્યનંકારા મલવ્યા$ વટજારિિયત્‌ ॥ 

રસનિષ્પત્તિ કેઈ પણુ વિશેષ પદસંધટના ઉપર આધાર રાખતી 
નથી. રૈદ્રરસ પ્રગટ કરવા માટે કોઈ ને દીર્ધસમાસ વાપર્યા વગર 
પણુ તે પ્રગટ કરી શ્રક્રે, તો તેમાં કશે! દોષ આવતા નથી. એટલા 
માટે જ ગુણુ અને શબ્દ્સંધટના એ બંતે તદન જુદાં છે એમ સ્વીકાર્યા 
વિના ચાલે એમ નથી. જે ગુણુ શબ્દસંધટનાત્મક ન હોય અને તેનો 
આશ્રિત ન હોય, તે તેતું સ્વરૂપ કેવું છે ( એના જવાબમાં આતનંદ- 
વર્ધન કહે છે કે જેવા વક્તાને માટે જેવો વકતવ્ય વિષય તેને 
અનુરૂપ અથવા તેની અવસ્થાને અતુરૂપ હે।ય તે જ ચુણુધોતક કહેવાય. 
“તારૂ શુળવ્યતિરિશાત્તે ગળણ્વત્વે ચ સઘટતાયા મન્ય: જશ્ષિવ્‌ નિચત- 
છેતુવથ્ય ર્ત્યુચ્યલે 1 તમિયમે ફેતુરોચિત્યં વજાવાચ્યયો$ ।' વકતાતે 
વકતવ્ય વિષય ર્‌સાદિતું અથવા તેના આભાસાદિનું અંગ બતે તા જ 
તે કાભ્ય થાય છે. કવિ અથવા કવિનિખદ્ધ વકતા ન્યારે રસભાવ 
સમત્વિત ખને છે, ત્યારે તેની તે રસાતુપ્રાણુના જ કાવ્યરચનામાં 
ર્સાતુકૂલ શ્રખ્દસંધટના ઉપજાવે છે. રસ ન્યારે પ્રધાન બને છે, ત્યારે 
તેની અનુપ્રાણુનાને જરે જ તેને વિરે।ધી શખ્દમંધટના ન્નેવામાં આવતી. 
નથી. ક્રેઈ વખત વળી દીધસમાસતે। પ્રયોગ ચયે। હેય તોયે શું ગાર 


.૧૨૨ કાબ્યવિચાશ 


૨સાદિની પ્રતીતિ થાય છે. કવિને! અંતર્ગત રસખેોધ તે રસના પ્રાક- 
ટયને અતુરૂલ રીતે શ્ખ્દની સંધટના અતે વિન્યાસ કરે છે. એટલા 
માટે કોઈ પણુ ખાલ્મ લક્ષણુ વડે રસપ્રાકટયતો નિયમ ખાંધી નહિ 
શકાય, જેનાથી રસપ્રતીતિમાં વિલ'ભ થાય અથવા રસપ્રતીતિમાં ખાધા 
જન્મે, તેવા શ્રખ્દવિન્યાસ અથવા શખ્દસંધટનાતો કવિતી રસાનુ- 
પ્રેરણા જ ત્યાગ કરે છે. સાધારણુ રીતે પ્રસાદ ગુણુને અવલ'બીને 
બધા જ રસે! પ્રગટ થઈ શકે છે, એટલા માટે પ્રસાદ ગુણુનતે અવ- 
લ'ખીને જુદા જુદા રસનાં કાવ્યો ખીલતાં ન્ેવામાં આવે છે. 
એટલા માટે શખ્દસંધટના અતે ચુણુ એક હોય કે ન હોય, પણુ 
હમેશાં પદસંધટનામાં ર્સાભિવ્ય'જકત્વ રહેલું જ છે. શખ્દમંધટનાના 
જે ગુણુને લીધે તે રસભિભ્ય'જક ખતે છે, તેને જ ચુણુ એવું નામ 
આપવામાં આવે છે. પરતુ શખ્દસંધટના કેવળ રસાભિવ્ય જકતા ઉપર 
આધાર રાખે છે એમ નથી, વણુ'નીય વિષયની પ્રકૃતિ ઉપર આધાર 
રાખીને જ કાવ્યના જુદા જુદા પ્રકારના વિભાગ કરવામાં આવે 
છે. કોઈ વાર ખે શલેકેમાં જ એક ભાવ પ્રગટ કરવામાં આવે છે 
( સંદાનિતક ), કોઈવાર ત્રણુ શ્લોકમાં (વિશેષક) અથવા ચાર શ્લે।કમાં 
(કલાપક) અથવા પાંચ *લેકમાં ( કુલક ) પ્રંગટ કરવામાં આવે 
છ. કોધવાર વળી એક ભાવ પ્રગટ થયા છતાંયે ખીજા ભાવદ્દારા તેને 
પુદ્ટિ આપવામાં આવે છે--એને પર્યાયબંધ કહે છે. એવી રીતે પરિકયા, 
ખ'ડકચા, સફલકથા વગેરે ખહુ પ્રકારનું વૈચિત્ર્ય કાજ્યપ્રયોગમાં નનેવામાં 
આવે છે. એ વેચિત્ર્ય અનુસાર શખ્દસંધટનામાં પણુ વેચિત્ર્ય નનેવામાં 
આવે છે, એવી જ રીતે ગધમાં અથવા પધ્ાદિ દમાં જે વૈચિત્ર્ય 
નેવામાં આવે છે, તેતું પ્રધાન કાર્ણુ કવિગત રસાતુપ્રેરણા છે. ખધા 
પ્રકારની કાબ્યર્ચતામાં જે કેઈ જે રીતે અનુચિત અથવા અતનુરૂષ 
અયવા અસમંજસ હોય તે જ રસભંગનું કારણુ બને છે. એટલા માટે 
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આઓચિત્યરક્ષણુને જ રસાલિવ્યક્તિનું પરમ રહસ્ય અથવા પરમ 
'ગુહ્મતત્ત માની શકાય. એટલા માટેજ કદાચ ઘથ્વેમેન્દ્રે કહ્યું હર્તું 
“ ઓચિત્ય જ રસતે પ્રાણુ છે. એટલા માટે આનંદવર્ષન કહે છે-- 
મનૌસિત્યાસ્તે નાન્યત્‌ ₹લમંમધ્ય વ્રળમ્‌ । 
પ્રસિટ્ટોચિત્યવન્ધણણુ (તણ્યોપતિયત્‌ ઘુશ ॥ 

ચરિત્રસંધટનની ખાબતમાં પણુ ઓગચિત્યની મર્યાદાનું ઉલ્લંધન 
ચાય તો ત્યાં રસપ્રતીતિ વ્યાહૃત થાય છે. જે જાતનું ચરિત્ર કવિ 
“ચીતરવા માગતા હેય તે જ તેમણે સમગ્ર બ્યવહાર મારફતે સુસમંજસ 
ભ્રાવે પ્રગટ કરવું જેઈ એ. કોઈ ઉત્તમ ચરિત્ર ચીતરતી વખતે જે 
તેમાં નીચજનાચિત વ્યવહારનું આરે।પણુ કરવામાં આવે તો સમસ્ત 
રસમાધુર્ય નાશ્ પામે છે. ઓચિત્યવિરોધી દદ્દાત આપતાં ખ્4નિ- 
કારે કહ્યું છે કે કોઈ રસનું વણુન કરતાં કરતાં તેના વિરોધી રસનું 
વણુન કરવું, વિસ્તાર પૂર્વક કેઈ વિષયની આલેચના કરીને ફરીથી 
તેની આલોચના કરવી, જ્યાં અવમર ન હોય એવે વખતે એકાએક 
કાઈ પણુ રસનું વર્ણન કરવું, જ્યાં વણુન કરવું નનેઈ એ ત્યાં અચાનક 
બંધ કરી દેવું, પુષ્ઠ રસને ફરીથી પુષ્ટ કરવા પ્રયત્ન કરવો અથવા 
“અનુચિત વ્યવહારનું વર્ણુન કરવું,--એ બધા જ રસના પરિરપથી છે 
અને તેથી અનુચિત છે. 

કાર્ધ નાટકમાં કે ફાબ્યમાં જે કે નાનાવિધ રસતે! સમાવેશ્ર 
હેય છે, તાપણું વિચક્ષણુ કવએ। ઉ૯મેશ્ચાં જ તે બધામાં એક રસને 
પ્રધાન બનાવે છે. ભિજ્નલિન્ન વિરહ ર્સતે। સમાવેશ ફર્યો હોય ત્યારે 
હને તેમાંના દરેકને પૃણુપણે પુષ્ટ કરવામાં ન આવે અને તેઓમાંથી 
એક રસને સમત્ર કાવ્યમાં પ્રધાન બનાવવામાં આવે, તો વિરોધી 
રસને સમાવેશ હોવા છતાં પણુ એ બધા શિન્નભિન્ન ર્સતી 
સાથે મળ રસતો કદી વિરોધ થતો નથી. કયા રસની સાચે કયા 
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૨સને। વિરોધ થાય છે, તે કવિ સહેજે જ પ્રતિભાખળથી સમજ શકે 
છે. ધણીવાર ભિન્નભિન્ન આશ્રયતે અવલંખીને, તે ધણીવાર એક 
આશ્રયતે અવલંખીને અનુગત અવિરેધી રસ માસ્કેતે વિરોધી રસતે 
સમાવેશ કરી કવિ ર્સવિરેધનતે! પરિહાર કરે છે. બધા રસોમાં 
ચંગારર્સ જ સોથી સુકુમાર છે. ને કે વિરોધ સર્વત્ર જ પરિહાર્ય 
દોય છે, તો પણુ યુંગારરસમાં એની ઉગ્રતા સૌથી વિશેષ સ્કુટ થાય 
છે, માટે રુંગારર્સનું પ્રતિપાદન કરતી વખતે કવિએ અત્યંત સાવધાન 
રહેવું પડે છે. રુંગાર્ર્સ અત્યંત કે।ામળ છે તેથી એ ધણીવાર 
એના વિરોધી રસને અંગભૂત ખનીને રહી શકે છે. શુંગાર શી રીતે 
જ્ાંત રસનું અંગ ખની શકે, તેતું ઉદાહરણુ આનંદવર્ધતે આપ્યું છે-- 

સહ્ય મનોરમા ₹1તા$ વત્ચં રયા વિમૂતય: । 

વિતુ મજાંમતાપાંમમંશછોછ દિ ગીવિતમ્‌ | 

[ સત્ય છે કે રામાં મનોરમા છે, સત્ય છે કે વિભૂતિઓ રમ્ય છે; પર'તુ 
જવન તે મદભર સુંદરીની પાંપણના પલકારા સમું ચંચળ છે. ] 

અહીં શ્રાંત રસનો વિરોધી શુંગાર રસ તેનું અંગ ખનવા છતાં 
તેનો વિરોધી બન્યો નથી. 

ભૃત્તિ અથવા રીતિ વિષે ખોલતાં આનંદવર્ધને કહ્યું છે કે રસને 
અનુરૂળ ઔચિત્યયુકત શ્રખ્દ અતે અયેના ઉપયોગને વૃત્તિ કહે છે. 
ક્રાવ્ય અને નાટકમ રસાદિ તાત્પર્યતે અનુકૂળ રીતે શખ્દ્ાર્યના ઉપ- 
યાગ થાય તો તે અત્યત કમનીય બને. રસભાવાદિ કાવ્યનાટકનાં 
પ્રાણુભૂત છે, તેના આખ્યાન ભ્રાગ તેના શારીરભૂત છે. કોઈ કેઈ 
કહે છે કે કાવ્ય કે નાટકમાંતી ઘટના ધર્મો છે અતે રસાદિ તેતે 
ધર્મ છે. ર્સાદિની સાથે કાબ્યનાટકતી ધટનાતે ગુણુ-ગુણી સંબંધ' 
છે પરતુ પ્રાણુ અને શરીરતે। સંબંધ નથી. તેએ વળી કહે છે કેઃ 
આત્મા અથવા પ્રાણુ જેમ શ્રરીરથી ભિન્ન છે, તેમ રસ વાગ્યા- 
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્થથી ભિન્ન નથી. ર્સાદિ ગુણુતી સાથે જ વાચ્યાર્ય અથવા કાભ્પ- 
નાટકતી ઘટતા પ્રમટ થાય છે. એટલા માટે રસતે કાબ્મનાટકતી 
ઘટનાને ચુણુ કહી શકાય. ગુણુચુણીની જેમ અભેદથી પ્રતીતિ થાય 
છે--તેમ જ રસાદિ અને કાબવ્યનાટકાદિતી પણુ યાય છે. રસાદિ 
કાબ્યનાટકનતી ધટનાથી તદ્ન પૃથફ નથી. એના જવાબમાં આનંદ- 
વર્ધન કહે છે કે રસાદિ ને કાવ્યનાટકતી ધટનાતે। ગુણુ હોત, તે 
વાચ્યાર્યની સાથે સાથે જ રસાદિતી પ્રતીતિ થાત. દેહ્તે। ધર્મ છે 
માટે જ આપણે ન્યારે નનેઈ ખમે છીએ ત્યારે તે જ વખતે આપણે 
તેના વણુને પણુ જેઈ એ છીએ. અભિનવગુપ્ત અહોં એમ કહે છે કે, 
રસાદિ ખે રીતે વાચ્યતે ધર્મ હોઈ શ્રકે, એક રૂપાદિ ગુણુતી પેઠે 
અને ખીજ 'મણિરત્નાદિતી ભિન્ન ભિન્ન ન્નતની પેઠે, જેમકે કોઈ 
રત્નને ન્નેઈને ઝવેરી તેને નીલમ ડહે છે, પ્રવાલ કહે છે. એ ખેમાં 
પાર્યકચ એ છે કે એકમાં ધમેધર્મોસંમંધ છે અને ખીન્નમાં તાદાત્મ્ય 
(તટ) છે. રસતી સાથે વામ્યાર્યતે જે ધમેધર્મી-સંબંધ 
હેત તો વાચ્યાશે સમજતાં વેત જ ખધા માણુસોને રસતે ખાધ 
થાત. પરતુ ખધા માણુસોને રસતો ખાધ થતો નથી, વિશેષ સહુંદમ 
વ્યક્તિને જ રસને! ખાધ થાય છે. જે બંતે વચ્ચે તાદાત્મ્ય સંબંધ 
હોત તો વાચ્યાર્ય જ રસ તરીકે ગણાત. વિભાવાદિતે જ કેઈ રસ 
માનતું નથી. વિભાવાદિની સાથે રસતે અવિનાશાવ સંબંધ છે અથવા 
કાર્યકારણુ સંબંધ છે, પણુ એકય નથી. વિભાવાદિ પ્રગટ થયા પછી . 
રસ પ્રગટ ચાય છે--એ કમ અયવા પોર્વાપર્ય પકડવું મુરકેલ છે. 
એટલા માટે રસાદિના પ્રાકટયતે અર્સલદ્યકમ કહેવામાં આવે છે. 
જાઈ કેઈ કહે છે કે શખ્દ જ પ્રકર્ણુ।દિને લીધે એકી વ ખતે વાચ્યાર્થ 
અતે વ્ય'ગ્યાર્થતી પ્રતીતિ જન્માવે છે. વાચ્યાર્થ અતે વ્યગ્યાર્થમાં કોઈ 
પણુ કેમ હેય છે, એવું માનવાની તેએ જરૂર *નેતા નથી, તેએ કહે છે 
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3 શૂખ્દ વાગ્યાર્યતો ખોધ કરાવે છે માટે જ વ્યગગ્યાર્થતો બોધ કરાવે 
જછે--એમ માનવાની કંઈ જરૂર નથી. કારણુ ગીતાદિ શ્રખ્દના શ્રવણુ 
માત્રથી જ રસાદિની અભિવ્યકિત થાય છે અતે તે ગવાતા શખ્દાથની 
અપેક્ષા રાખતી નથી. એના જવાબમાં આનંદવર્ધન કહે છે કે, પ્રક 
ર્‌ણુતે લઈને શબ્દ વિશ્ચિજછ અથેતે વ્યોજિત કરે છે---એ સંબંધે કાઈ 
પણુ મતભેદ નથી. પરતુ એ વ્યેજકતા શખ્દના સ્વરૂપમાંથી જ જન્મે 
છે, કોઈ વાર વળી વાચક-શક્તિતે કારણે જન્મે છે, ગીતાદિમાંથી 
'અર્થખેોધ સિવાય પણુ રસપ્રતીતિ થાય છે, તે સ્વરૂપતઃ શ્ખ્દ અને 
સ્વરતે લીધે. પરતુ જ્યાં વાચ્યાર્યના બાધ પછી રસપ્રતીતિ થાય છે, 
ત્યાં વાચ્યાર્થપ્રતીતિ અને રસપ્રતીતિની વચમાં વાચ્યાર્થ માનવે પડે છે. 
તે વાચ્યાર્યપ્રતીતિ વગર્‌ રસપ્રતીતિ સંભવિત હોત તો કાવ્ય સાંભ- 
ળતાં વેંત ખધાતે જ રસબાધ થઈ શાકત. ને વાચ્યાથેતી સાથે સાથે 
જ ર્સપ્રતીતિ થતી હોત તો વાગ્યાર્ય શ્સપ્રતીતિમાં કોઈ પણુ પ્રકારની 
અનુરૂળતા કરી આપે છે, એમ ન કહેવાત. જેઓ કહે છે કે ગીતના 
શખ્દ્દો સ્વરાદિ સાથે સંભળાય તો જ રસબે।ધ થાય તેમતે પણુ એટલું 
'તો સ્વીકારવું પડે છે કે પહેલાં ગીતના શબ્દે સંભળાય છે અતે પછી 
-૨સખમોધ થાય છે. એટલે ત્યાં શખ્દ અતે રસનું પોર્વાપર્ય માનવું પડે 
છ, એમ ૭તાં પણુ સાધારણુ રીતે શબ્દમંધટતનો સાથે સાથે જ 
'વાચ્યાથેતે અવિરોાધી રીતે ર્સાદિની પ્રતીતિ ચાય છે. પરંતુ તોપણુ 
-એમની પ્રતીતિ સમકાલીન હેય છે, એમ ન કહી શ્રકાય. શબ્દ- 
સંઘટતાદિ અને વાચ્યાર્યના બોધ પછી એટલે! જલદી રસખોધ યાય 
છે કે એવું લાગે છે કે તેમની વચ્ચે કેઈ નનતતું પોર્વાપર્ય નથી. 
“ધણીવાર અભ્યાસતે કારણે ધુમાડો જતાં વેંત જ અમિતું સાન થાય 
છે હતાં વ્યાપ્તિસ્ટૃતિ વિષે આપણે જનમ્રત થતા નથી. કોઈ કોઈ 
ડેકાણે વળી આ ક્રમ સ્પષ્ઠપણે પ્રતીત થાય છે. એનું ઉદાહર્‌ણુ પહેલાં 
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આપવામાં આવ્યું છે. 

અહીં ખીજે એક પ્રશ્ન એ ઊઠી શ્રકે કે વાચ્યાર્યતે અવલંખીનેઃ 
બન્ને એક અયે ધ્યનિ-કાવ્યમાં પ્રગટ થાય છે. પર'તુ એમ હોય તો એ 
બીજા અર્થને પણુ વાગ્યાર્ય તો કહી શકાય, એને વ્ય ગ્યાથે જ્ઞ માટે - 
કહેવામાં આવે છે ! એના જવાખમાં આનંદવર્ધન કહે છે કે શબ્દ જે 
વ્યાપાર દ્દારા વાચ્યાર્યતો બાધ કરાવે છે તે વ્યાપાર દ્વારા જ વ્યંગ્યા- 
યને ખાધ કરાવી શકતો નથી. વાચ્યાર્યનેો સાક્ષાત્‌ શબ્દતી સાથે 
સંબંધ હોય છે. પરતુ વ્યંગ્યાર્થ વાચ્યદ્।રા આક્ષિમ હેય છે. આથી 
આપણે નઈ એ છીએ કે, વાચ્યાર્થતો જે બ્યાપાર દરા ખોધ થાય છે, 
તે વ્યાપાર દ્વારા વ્યૈંગ્યારથના ખાધ થતો નથી. વ્યગગ્યાર્થેતું સ્વરૂપ 
વામ્યાર્થ કરતાં ભિન્ન છે, વાચ્યાર્થે અને વ્યંગ્યાર્થતો વિષય પણુ ભિન્ન 
હોય છે. એટલે વ્યગ્યાર્થ અતે વાચ્યાયે એક છે--એમ કેઈ પણુ 
રીતે કહી ન શકાય. પદાથે અતે વાકેયાર્થે વચ્ચે જે સંબંધ હેય છે, 
તેવે! સંબંધ વાચ્યાર્થે અતે વ્ય ગ્યાર્ય વચ્ચે સ્વીકારી શકાય નહિ. વાકય 
રથના બોાધની સાથે પદાર્ચતે! વિભક્ત સ્વભાવ દુર થઈ ન્નય છે અને : 
પદાર્થ એક અખંડ વાકયાર્યમાં અવિભક્તરૂપે પ્રગટ થાય છે. પદાથેની 
વિભક્તતાનેો ખોધ કાયમ રહે તો અખંડ વાકયાર્યની પ્રતીતિ ય ન 
ચક. પરતુ વ્યગ્યાર્થની પ્રતીતિ વખતે વામ્યાર્થ અક્ષુણ્ણુ રહે છે. 
પ્રદીપ દારા ધટ પ્રકાશિત થાય છે ત્યારે, પ્રદીપતું અજવાળું અવિકૃત 
રહે છે. વાચ્યાયે દ્દારા વ્યગ્યાર્થ પ્રગટ થાય છે ત્યારે પણુ વાચ્યાર્થ 
તે જ પ્રમાણે અવિકૃત રહે છે. અને કોઈવાર વાચ્યાર્થ પ્રધાન હોમ 
છે તો કેઈવાર્‌ વ્યંગ્યાર્થ પ્રધાન હેય છે. વ્યગ્યાર્થ પ્રધાન હેય તો 
તેને ધ્વનિ કહે છે. એટલે વાચડત્વ અતે વ્ય'જડત્વ બંને સ્વતંત્ર 
વ્યાપાર છે. લક્ષણામાં લક્ષિત ગેણુ અર્થ વાચ્યાર્યનતું સ્થાન લઈ લે. 
છે. વાચ્યાથ અને લટ્યાર્થ બંને એકી વખતે મોજૂદ રહેતા નથી. 
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જામાયથાં પોષઃઃ એમ કહેતાં ગંગા શ્રખ્દ ન્યારે ગંગાતટનો ખાધ કરાવે 
છે ત્યારે પછી તે ગંગાસ્ોતતો ખોધ કરોવતો નથી, પરતુ 'છીણા- 
' જલઇવત્રાળિ મળચાદાલ વાર્ષલી' વગેરે વ્યગ્યમાં લીલાકમલપને।ની 
ગણુનાનો સાથે સાથે જ પાર્વતીગત લનજદિની પ્રતીતિ થાય છે. 
વાચ્યાર્થને ગણુ ખનાવીને બ્ય'ગ્યાચ" પોતાને પ્રગટ કરતો નથી. 
જ્યાં કોઈ પણુ વાચ્યાથે પોતે તિરસ્કૃત અથવા ખાધિત થઈને 
ખીજ અર્થતે લક્ષિત કરે છે તેને લક્ષણુ। કહે છે, એમ થાય છે ત્યારે 
| લક્ષણાદ્દારા પ્રગટ યતો અથે શ્રખ્દને જ વ્યાપાર હેય છે. બ્યંજનામાં 
પ્રકરણાદિનતે લીધે શખ્દ જ વાચ્યાર્થતે ખાધિત ફર્યા વમર વસ્તુ, 
અલંકાર અથવા રસતે ખ્ત્રનિત કરે છે. લક્ષણામાં જેમ મુખ્ય અય 
બાધિત થઈતે એક ગૌણુ અચ* પ્રગટ થાય છે, તેમ ્વનિમાં ર્સાદિતી 
પ્રતીતિ કેઈ પણુ ગોષુ પ્રતીતિ નથી હોતી, એટલા માટે જ લક્ષણુ। 
કરતાં ધ્વાન બિલકુલ ભિન્ન છે. ધ્વનિત અર્થ વાચ્યાર્થ અથવા 
લદ્યયાથ" ખેતેતે અવલંખીતે હોઈ શકે છે. ગીત બ્વનિ વગેરેમાં સ્વરાદિને 
કારણે લઘ્યાર્થ અથવા વામ્યાચે કોઈના પણુ આશ્રય વગર રસાદિની 
અર્યજના થઈ શકે છે, એટલા માટે કેટલાક એમ કહે છે કે વ્યંગ્યાર્ય 
સુખ્યત્વે કરીને શખ્દબ્યાપાર્‌ દારા જ પ્રગટ થઈ શકે છે. જ્યાં સંભવિત 
જય ત્યાં વાચ્યાર્થ તેતો સહકારી ખને છે. કેટલાકે કહે છે કે એ વાત 
| સાચી છે કે વિવક્ષિતાન્યપરવાચ્યધ્વનિમાં શખ્દનું લાક્ષણિકત્વ અથવા 
ગૌણુત્વ હેતું નથી, કારણુ ત્યાં વાગ્યાર્ચપ્રતીતિતે અવલ'બીતે જ 
“જવનિ નિષ્પન્ન થાય છે, પરતુ અવિવક્ષિતવાચ્યધ્વ્રનિમાં ધ્વનિ અને 
લક્ષણા વચ્ચે કેઈ નનતતે। ભેદ નથી હોતો. કારણુ અવિવક્તિતવાચ્યમાં 
વાચ્યાયૈતી પ્રતીતિ થતી નથી અથવા વાગ્યાથ' અપ્રધાન રહે છે, 
“જેમકે 'જમ્િર્તાળવજ:' અથવા 'મમાયાં ઘોષઃ' એના જવાખમાં આનંદવર્ધન 
“કહે છે કરે અવિવક્ષિતવાચ્ય ષ્વનિ જેકે લક્ષણાના જેવો પ્રતીત થાય 
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છે, તો પણુ તે લક્ષણાથી ભિન્ન છે. કારશુ લક્ષણામાં સર્વત્ર બ્યંજના 
ચતી નથી, કારણુ અવિવક્ષિતવાષ્ય બ્વનિતી- સાથે ચાર્તાપ્રયોજક 
બ્યેજના હમેક્ચાં હોય છે. અવિવક્ષિતવાચ્યમાં જે લાક્ષણિકતા નેવામાં 
આવે છે, તેથી વાચ્ય ધર્મતી સાથે વ્યગ્ય ધર્મતે અભિન્ન માનવામાં 
આવે છે. “મત્તિર્વાળવકાઃ' એમાં અગ્તિના તીદ્દમુતાધર્ષરૂપી વાચ્યાયેતી 
સાથે બાળકના તીદ્દયુબુહ્ધિત્વરૂપ વ્ય'ગ્યાર્થતે અભિત્ત માનવામાં આવે 
છે. પરતુ લક્ષણામાં સર્વત્ર એમ યતું નથી. ન્યારે એમ કહેવામાં 
આવે છે કે-“તશાઃ જોશન્તિ' ત્યારે એમાં નથ શખ્દતો અર્થ સંચ 
ઉપર ખેઠેલી વક્તિ એવો ચાય છે. એમાં કોઈ પ્રકારનું ચારૃત્વ 
નથી. જ્યાં લક્ષણાથી કેઈ પણુ પ્રકારનું ચારૃત્ત પ્રમટ 
થતું હોય ત્યાં વ્યગ્યધર્મનતા અનુપ્રવેશતે લીધે જ લક્ષમા કરવામાં 
આવે છે. ન્યાં અમંભવતાને કારણે લક્ષ'યા ફરવામાં આવતી હોય 
જેમકે-'ડુવર્ળવુષ્વાં જૃચિવીં સિન્વસ્તિ પુશ્ષાન્રયઃ' ત્યાં વ્યંગ્યધર્મનું ચારૃત્વ 
પ્રગટ કરવા માટે જ લક્ષણુ। કરવામાં આવે છે. એટલા માટે અવિવક્ષિત- 
વાશ્ય "્ત્નિ અને લક્ષણા એક નથી. અવિવક્ષિતવાચ્ય ખ્વનિમાં કેટલેક 
અંશે લક્ષણા હોય તે પણુ તેમાં જે વિશેષ ચારૃત્વને અંશ છે તેતે જ 
પ્રગટ કર્વાતે માટે લક્ષણાની આશ્રય લેવામાં આવે છે, પરતુ તેથી 
બ્ય'જિત ચતા ચાર્‌ૃતાના અંશતે અસ્વીકાર ન કરી શકાય. વાચ્યાર્થતી 
સાથે વ્યમ્યાર્થતું પાર્થકય એ છે કે વાચ્યાય' હમેશાં શબ્દની સાથે 
નેડાયેલે જ હેય છે. વ્યગ્યા્થ કેવળ માત્ર કોઈ પણુ કારણુને લીધે 
ઊભે। કરવામાં આવે છે. કોઈ પણુ વિશેષ પ્રકરણુ, વક્તા અથવા 
ખોહ્ધબ્ય વક્તિનું સ્વરૂપ જણુતા ન હોઈએ તો વ્યગ્યાર્યતી પ્રતીતિ થતી 
નથી. પરતુ વ્યંગ્યાર્ય પ્રકરણુખોધ ઉપર આધાર રાખતો હેવા ૭નાં 
તે શખ્દતે। જ ધર્મ છે. એમ છતાં તે વાચ્યાર્થ નથી, કારણુ વાચ્યાયેતી 
સાથે શખ્દતો જેવો નિયત સંબંધ હોય છે, તેવો ગ્યંગ્યાથેને. હોતો 
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નથી. પરતુ શ્રખ્દનો ધર્મ હોવા છતાં પણુ એ વ્યંગ્યાયે ઉપાધિની. 
સાચે મળે છે ત્યારે જ પ્રગટ થાય છે. એ વ્યંગ્યાર્યને ન્નેરે જ વક્તાને 
અભિપ્રાય પ્રગટ ચાય છે. કેટલાક કહે છે કે શખ્દ જ ગમક, લિંગ 
અથવા હેતુ છે અને વ્યંગ્યાર્થ લિગી અથવા સાષય છે. લિંગલિગીને 
જેવા અવિનાભાવ સંબંધ હેય છે, તેવો જ શખ્દ અતે વ્યંગ્યાર્થાતે 
સૈમંધ હોય છે. એથી ન્યારૈ વક્તાને અભિપ્રાય પ્રગટ કરવાને માટે જ 
બ્યંજક શખ્દતે। પ્રચાોગ કરવામાં આવે છે અને જ્યારે શખ્દ ઉપરથી જ 
વકતાનો અભિપ્રાય અતુમાની ઢ્વાકાય છે, ત્યારે વ્યજકત્વ વ્યાપાર 
અનુમાન સિવાય ખીજું કશું જ નથી હોતો. એના જવાબમાં આનંદ- 
વર્ધન કહે છે કે એને જે કોઈ અતુમાન કહેવા ચાહે તો તેથી 
આપણખુને કશું નુકસાન નયી. કેવળ માત્ર ઉદ્દેશ એ છે કે શખ્દના. 
લાક્ષણિકત્ત અને વાચકત્વ ઉપરાંત ખીને એક વ્યાપાર 
જે. તે બ્યાપાર અનુમાન હોય તોયે તે અભિધા અતે લક્ષણાથી 
સિત્ર છે અને તે શખ્દના વ્યાપાર્થી ભિન્ન છે-- 
અતથેતર્‌થર્યમેવ વોદ્ટવ્યત્‌ 1 યસ્તાર્વજમિ્રાયાપેક્ષયા વ્યંઝવાહ્વમિટ્ાનીમેવ 
ત્યચા ક્રતિર્વાર્તમ્‌ | વસ્તમિષ્રાયવ્ાનુમેચહ્વ છવ । નન્ગેવતવિ ચારિ નામ 
સ્ચાસત્કિ નખ્સિજ્નમ્‌ ? વાતવત્વગુળયૃત્િવ્યતિરિશો વ્ગંગજજક્ળ: શન્ર્‌- 
ય્યાવારોડદતીસ્યલ્તામિરમ્યુપમતળ્‌ 1 તશ્ય ચેવસવિ ન છાસિત્‌ ક્ષતિ: | તષ 
ક્યંગવત્વ શિરાત્યમલ્ણુ બન્યજ્ા 1 સવથા્રસિસશાન્રપ્રવારવિજક્ષળત્વં શ્ટ્‌- 
ય્યાવારવિષચરં ચ તદ્યાસ્તીતિ નાજ્ચેવાવયોવિવાદઃ।' (ધન્યાલે।ક પા. ૨૦૧). 

પરતુ વિચાર કરીને જેઈએ તો બ્યજકંતાતે અનુમાન ન કહી 
સકાય. શ્રખ્દના વિષયના બે પ્રકાર હેય છે. શખ્દદ્દારા કરુંક પ્રતિપાદન 
કરી શ્રકાય છે, અથવા કશ્યાકનું અનુમાન કરી શ્રકાય છે. વકતાતેા 
અભિપ્રાય અથવા ઇંચ્છાના ખે પ્રકાર હેય છે. એક તો શખ્વને પ્રગટ 
કરવાની, અને બીજી શ્રબ્દદારા અથેને પ્રગટ કરવાની, પહેલી સર્વ 
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પ્રાણીએને સાધારણુ છે. ખીજીમાં શ્રખ્દ વિશેષનું ગ્રહણુ કરીને તે 
સ્ખ્દના વ્યવહારની સાથે જેવો અલિપ્રાય અથવા અરથ પ્રગટ થતો 
હેય તેવા અભિપ્રાયતે અથવા અર્ચતે શાખ્દપ્રયોગદારા લેકોને 
ગાચરીભૂત કરવાતે। પ્રયત્ન હોય છે. આ બંને અતુમાનના વિષય છે. 
શખ્દના પ્રતિપાધ્ અર્થના ખે પ્રકાર હોય છે--વાચ્ય અતે વ્ય ગ્ય, વકતા 
જે કોધવાર કેઈ ફખ્દદ્દારા કેઈ અર્થ પ્રગટ કરવાનો પ્રયત્નં કરે 
અને જે તે અર્થ તે શ્રબ્દની સાથે નિત્યસંબેધથી ન્નેડાયલે હેય, 
તો તે અર્થને વાચ્યાર્થ કહે છે. પરતુ કોઈ વખતે કોઈ વિશિણ અર્થ 
જ્યારે તે રીતે શબ્દની સાથે અન્વિત નથી હોતો ત્યારે કોઈ પથણુ 
વિશેષ ગ્રયાજનતે ખાતર તેને ખીજ રીતે પ્રગટ કરવામાં આવે છે. 
આ બંને અર્યઃમાંના એકેને અનુમાનવષયક કહી નહિ શકાય. આવા 
શ્રાકટય વખતે એટલું માત્ર અનુમાન કરવામાં આવે છે કે આ જતને 
અર્થ પ્રગટ કરવો એ વક્તાતે। અભિપ્રાય હતો, પરંતુ અર્યનો અતુમાન 
દ્દારા ખોધ કરાવી શકાતો નથી. જે એવો અર્થ અનુમાનદ્દારા 
સમજવી શકાતો હેત તો વ્યગ્યાર્થના સ્વરૂપ વિશે ચર્ચા ઊઠત જ 
નહિ. ધ્રુમાદિ લિગદ્દારા અગ્નિના અનુમાનમાં કોઈ પણુ તક ઊડતો 
નથી. વ્યગગ્યાર્થ વાચ્યાર્થના સામથ્*ટ્।ર1 જ આક્ષિસ્ત થઈ ને આવે છે, 
એટલા માટે તેવો અર્થ શખ્દની સાથે સંબંધ ધરાવતો હેય છે. 
વામ્યાર્ય, સાક્ષાતભાવે શખ્દની સાથે સંબંધ ધરાવતે। હોય છે. જ્યંગ્યાર્ય 
ગૌણુભાવે અથવા પર'પર।કમે સંબંધ ધરાવતો હેમ છે, એટલા માટે 
શબ્દ નયમારે વ્યગ્યાય્નો બોધ કરાવતા હોય છે ત્યારે તે તેની 
પ્રતિપાદ્નશક્તિ દર કરાવતો હોય છે. જ્યગ્યાર્ય પ્રગટ થતાં તેવે 
અચ પ્રગટ કરવો એ જ વક્તાતે અભિપ્રાય હતો એટલું માત્ર 
અનુમાન દર સમજએ છીએ. પ્રકાશ દ્દારા વસ્તુ જેમ અલિભ્યકત 
' થાય છે, તેમ શ્રખ્દ દ્દારા બ્યગ્યાર્થ પણુ અભિવ્યકત થાય છે. એવું 
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ન કરી શ્રકાય કે ન્યારે વ્યગ્યાર્યતો ખોધ થાય છે, ત્યારે તેતી સત્યતા 
અતુમાન દ્રારા નક્કી થાય છે, એટલે બ્યંગ્યાર્થ પણુ અતુમાન ઠ્રારા 
નકો થાય છે, કારણુ, તો તો વાચ્યાર્થ પણુ અતુમાન દ્દારા સમક્નય 
છે એમ કહેવું પડે, કારષ્યુ, વાગ્યાર્યતી સત્યતા પણુ અનુમાન દ્વારા 
નક્કી યાય છે. સહેજ વિચાર કરીએ તે સમ”નય 'કે સત્યતા વાકયાર્ચ 
પણુ નથી, બ્યગ્યાર્થ પણુ નથી, એ એક વધારતો વિષય છે અને 
તે અતુમાન દ્વાર! નક્કો થાય જે. કાળજવિષ્યમાં વ્યગ્યથી પ્રતીત 
થતા અર્થની સત્યાસત્યતાના નિરૂપણુને કશે! અવકાશ નથી, એટલે 
ત્યાં અવુમાનને પણુ અવકાશ નથી. એટલે વ્ય ગ્યપ્રતીતિ એ સાષ્યપ્રતીતિ 
છે એમ કહી ન શ્રકાય, અતુમાન દારા કેવળમાત્ર અભિપ્રાય જ 
સમનનય છે, ભટલા માટે અભિપ્રાયખાધતે ધ્વનિ ન કહી શકાય. 
મહિમભટ્ટ કહે છે કે આનંદવર્ધન વગેરેએ કાવ્યના દોષ અતે 
'ચુણુ અનોચિત્યૌચિત્ત ઉપર આધાર રાખે છે, એમ જ ખતાવવાતે 
પ્રયત્ન ફર્યો છે. ઓચિત્ય ખે પ્રકારનું હોય છે. શખ્દવિષયક અને અર્ય- - 
વિષયક. વિભ્રાવાનુભાવ વગેરે ને યથાયોગ્ય રસતે અનુકૂળ ન હોય, 
તો તે અનોચિલ અંતર'ગ ગણાય. શખ્દાદિ-વિન્યાસતી અપડટુતાને 
કારણે રસેદ્ખોધમાં જે બ્યાધાત જન્મે તે ખહિરગ અનેચિત્ય કહેવાય. 
જયાં સાક્ષાત્‌ રસાદિતી પ્રતીતિમાં વિધ્ત આવતું હેય, ત્યાં જ અંતરંગ 
અનોચિત્ય કહેવાય, જ્યાં ગોણુ રીતે અયતા પર'પરાક્રમે વિધ્ન આવતું 
હોય ત્યાં ખહિરંગ અનોચિત્ય કહેવાય. વસ્તુતઃ વિવક્ષિત રસાદિમાં 
વિધ્ત ઉપજાવવું એ દોષનું સાધારણુ લક્ષણુ છે. બહિર'ગ દોષના ઉદાહરણુ 
તરીકે વિધેયાવિમર્શ, પ્રક્રમભેદ, ક્રમબેદ, પોનર્‌કત્ય, વાચ્યાવચન વગેરે 
ગષ્યાવી શ્રકાય, મહિમભ્રટૃ વળી કહે છે કે અનોચિત્ય એ કાન્તા 
દોષ છે એ અમે! ખધા જ સ્વીકારીએ છીએ, પરતુ આન'દવર્ધન 
વગેરેએ અનૌચિત્યમાત્રતે જ રસપ્રતીતિમાં વ્યાધાતજન્ય અથવા 
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વિલંબજન્ય કહું છે એ અસંગત છે. કારણુ કેટલાક દોષ શખ્દભ્યાપાર- 
જન્ય હેય છે, કેટલાક અર્યવ્યાપારજન્ય હેય છે. જે પ્રધાનભાવે 
'વર્ણુવવામાં આવે છે તે જ શખ્દબ્યાપારજન્ય, અતે જે અપ્રધાનભ્રાજે 
વર્ણવવામાં આવે છે તેજ અરથવ્યાપાર્જન્ય. આ ભેદનેટ 
અસ્વીકાર કરીતે બધા દેષ સુણુ અલકારને અર્યભ્યાપારજન્ય 
૬ર્શાવવા જતાં આન'દવર્ધન વગેરે મહાભ્રમમાં પડયા છે. 
'વાચ્યાર્થની પ્રતીતિ સાક્ષાત્‌ શબ્દવ્યાપાર્જન્ય હેય છે, તેથી તે જ 
પ્રધાન હેય છે. પ્રતીયમાન અર્થની પ્રતીતિ પર'પરાજન્ય હેય છે 
એટલે તે અપ્રધાન હોય છે. ધૂમ દારા જેમ અગ્તિતી પ્રતીતિ 
જન્મે છે તેમ વાચ્વાય' દારા જ્યારે કહેવાતા બ્ય'ગ્યાર્યતી પ્રતીતિ 
જન્મે છે ત્યારે અતુમાનની દષ્ટિએ તેનું પ્રાધાન્ય હોવા છતાં પ્રતી- 
તિની દષ્િએ તે ગેણુ જ ગણાય, 'જોછાજતવત્રાળિ રળયામાલ વાર્વતી” 
એ *ક્ષોકમાં પાર્વતીએ પિતાતી પાસે નીચું જેઈ તે લોલાકમળપત્ર 
ગણ્યાં ઠુતાં--એ ઉપરથી આપણે અતુમાન કરીએ છીએ કે તેઓ. 
વિવાહની વાતથી શાર્માઈ ગયાં હતાં. અહીં વાચ્યાર્થ દારા લજજ્ાનું 
જે અતુમાન કરવામાં આવ્યું--એ વ્યાપારમાં ખેશક લજન જ પ્રધાન 
છે. પરતુ શ્લેકાર્ય સમજતી વખતે લીલાકમલપત્રની ગણુના અયવા 
નીચું જેઈ જવું એ જ પ્રધાન અર્થ હતે. સાક્ષાત્‌ શખ્દના વ્યાપાર 
દ્રારા તેનો જ ખોધ થયે! હતો. ત્યારપછી અતુમાનદ્દારા જે ખધો 
અયે આપણે સમજી શકીએ છીએ--જેમક્રે તિવાહતી વાતથી પાર્વ- 
તીને શરમ આવી હતી અતે તે શ્રમથી તે વિવાહમાં તેતી સંમતિ 
હતી એમ પણુ સમજાય છે, એ બધે! અથ'જ ગેોણુ છે. માટે 
અનુમાનની દદ્દિએ જે પ્રધાન છે, તે પ્રતીતિની દૃષ્રિએ ગોણુ છે. 
જેએા એમ કહે છે કે કેવળમાત્ર રસપ્રતીતિમાં સ્ખલન થાય તો જ 
રાષ જન્મે, તેઆ જે ખધા પ્રક્રમભંગ દોષ રસપ્રતીતિમાં વિધ્ય જન્મા- 
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“તા નથી, તેમને દોષ તરીકે જ નહિ સ્વીકારે, પરતુ મહિમભટટ કહે. 
છે કે તે બધે ઠેકાણે દોષનું અસ્તિત્વ સ્વીકારવું જ પડે છે, તો પણુ. 
અનેક ગુણાલૅકારાદિના અસ્તિત્વને લીધે તે દોષ કોઈ પણુ જતની 
વિરસતા ઉત્પન્ન કરતા નથી. જેમકે,-- 
શુચિ મૂપર્યાત ક્રુતે વવુઃ 
વ્રરાતદ્લસ્ય મત્રત્યટંજિયા । 
વ્રશમામ(ળ? ૧૨1%: 
સ્તનયાવાર્ર્તાસટ્રિ મૂષળમ્‌ || 
[ પવિત્ર વિધા રારીરને રાણુગારે છે, પ્રચ્ચાંતિ તે (વિદયા)નું ઘરેણું ખને 
છે, અને પોતાની નીતિથી સિજદિરૂપી ભૂષણ સ'પાદાન કરનાર પરાકમ એ 
'પ્રરાંતિતું આભરણ ખને છે. ] 
અહીં 'જુચિ મૃષયતિ શ્રતં થષુઃ' અતે દ્રશતતલ્ય મવત્ય કિત 
એ જ્ગ્યાએ પ્રક્રમભેદ થયો છે--એમ કહેવું ન્નેઈતું હતું કે 'વપુષ; 
જીચિમૃયળં ક્ુત' 1 એટલે નને કે મતાઠર છે તો પણુ એમાં દોષ ચયે 
છે એતે। અસ્વીકાર થઈ શકે એમ નથી, કારણુ શખ્દવિન્યાસની 
ઉિપરીતતાને લીધે એમાં દોષ આવ્યે! છે. શખ્દવિન્યાસના દોષને લીધે 
જાછળથી અર્થસંમતિમાં પણુ દેષ આવ્ને છે. 
વળી અર્થસ્વરૂપપ્રતીતિને। દોષ ન હોય તે! પણુ વસ્તુવિન્યાસમાં 
ગ્ૂમભગ ચાય તો પણુ દોષ આવે છે. જેમકે,-- 
ટૂચ મેદ કક્તોરયતકતવતિનયનયો- 
(તાવઘ્યાઃ શ્વર્શો વષુજિ થટ્જવ્ન્ટ્તરલ: । 
[આ ઘરમાં લક્ષ્મી છે, આ આંખતી અમૃતસળી છે, એનો પેલો 
સ્પરરા તે! રારીર ઉપર પુષ્કળ ચ'દનરસ છે. ] 
અહીં પહેલી પંક્તિમાં નાયિકાના સ્વરૂપનું વણુન કરવાને! પ્રયત્ન 
યેલો છે પરતુ બીજી પંક્તિમાં નાયિકાના સ્પર્શતું વર્ણત કરવાથી 
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ખે ભિન્ન ભિન્ન વસ્તુઓનું વર્ણુત કરવાને લીધે વસ્તુકમતેો ભંમ 
થયો છે. એટલા માટે આ શ્લોક રસખહુલ હોવા ૭તાં પણુ વસ્તુ- 
ક્રમભંગને દોષ છે એનો અસ્વીકાર થાય એમ નથી. એટલે આપણે 
ન્નેઈએ છીએ કકે, દોષ માત્ર જ રસપ્રતીતિમાં વિલંખ અથવા બ્યાધાત 
પેદા કરે છે એમ નથી. શ્ચરબ્દના સામથ્દ્દારા આપણે રસ સુધી 
પહોંચી શકતા નથી. શખ્દ તો તેના વાચ્યાથતે જ ખોધ કરાવીને 
'ચંભી #નય છે, ત્યારપછી તે અર્થતે નજેરે પ્રકરણુ।દિ દ્દારા જે અર્યતી 
પ્રતીતિ યાય છે, તે શખ્દના વ્યાપાર દારા સિદ્ધ થયેલી તથી હોતી- 

મહિમભ્રટ્ટે તેમના વ્યકિતિવિવેકના તૃતોય વિમરીમાં, આનંદવર્ધને 
જે બધા શ્લેકેદારા વાચ્યાથતેો સહકારી થઈને બ્યંગ્યાથે પ્રતીત 
થાય છે એવું વર્ણન કયું છે, તેમાંના થાડા લઈ તે વાચ્યાય દ્રારા 
વ્યગ્યાર્થનું અનુમાન કરાય છે એમ ખતાવવાતે। પ્રયત્ન કરેલો છે. 
દૃષાંત તરીકે,-- 

મમ ષદ્તિસ વીવસ્થો વો રુળગો મઝઝ તારિમો રેન । 
મશોછાળટજ*છવુઈમવાતિના ટ્રીમસીહેન | 

મહિમભટ્ટ અહીં કહે છે કે આ *લે।કમાં વાચ્યાથેનું અતે અનુમેય- 
અયેતું એક સાથે જ્ઞાન થતું નથી. કારણુ અડોં વાચ્યાર્ય--“બ્રમણુ કર” 
એવે છે અતે અતુમેય અથ “ભ્રમગુ કરીશ નહિ' એવે છે. એ બંને 
અથા અંગાંગિભાવે પ્રતીત થતા નથી--ખે વિરોધી અર્થો પરસ્પરના 
અંગાંગી હોઈ શકતા નથી. પરતુ જ્યારે આપણે વાગ્યાર્થતો વિચાર 
કરી જેઈએ છીએ, સનમાં વિચાર કરી ન્નેઈએ છીએ કે 'ઉદ્દત સિંહે 
કૂતરાને મારી નાખ્યો છે એટલે હે ધામિક તું ભ્રમણુ કરી 
શકે છે.' ત્યારે જ આપણુતે લાગે છે કે જે વ્યક્ત ફૂતરાતી બીક 
આવી શકતી નહોતી તેને સિહે દેખા દીધી હોય ત્યારે આવવાનું 
“કહેવું એ કદી સંભવિત હોઈ શકતું નથી--ખ પ્રમાણે વાચ્યાર્ય બાધિત 


શવ હાવ્યવિચા૨ 


થઈને અતુમેય અર્ય પ્રગટ થાય છે. નિયત પોર્વાપય" હોય એટલા 
સાત્રથી જ જે એમ કહેવાતું હોય કે તેએ વચ્ચે અંગાંગી સંબંધ છે 
અને એકીવખતે પ્રતીત થાય છે, તો તો શુક્તિરજતાદિ પ્રસંગે પણુ. 
તેમ હોઈ શાકે. શુક્તિકારજત પ્રસંગે જેમ પોર્વાપય હોવા છતાં ચૈ. 
બ્રમરજત ખાધિત થઈતે શુકિતનું સાન થાય છે, તેમ અહીં ભ્રમણુરૂપ, 
વાકયાથ* ખાધિત થઈ ને ભ્રમણુનિષેધરૂપ અર્થ પ્રગટ થયો છે. અહીં 
ગમે ભ્રમણુનિષેધરૂપ અથે અનુમાન સિવાય ખીજી કેઈ રીતે પ્રગટ ચાય 
છે એમ ન કહી શકાય. સિહ રહે છે ગોદાવરી તીરે આવેલી ગુકામાં, 
કૂતરો પણુ પાસે જ છે, સિંહ પણુ કે।મળ સ્વભાવનો છે નહિ. જે 
માણુસ કૂતરાને જેનઈને ભય પામે છે, તે માણુસ સિહથી તો વળી 
વધારે ભય પામવાતે।. એટલે ન્નેકે *લે।કમાં નિભેયતાથી ભ્રમણુ કરવાનું 
કયું છે, તાપણું પરિસ્થિતિ એવી છે કે નિ્ભયતાપૂર્વક કેમે કર્યું ફરી 
ગ્રકાય જ નહિ. આમ નિર્ભયે ભ્રમણુ બાધિત યતાં અતુમાનદ્દારા 
શયસંભાવનાને લીધે ભ્રમણુનિષેધ જ પ્રકટ ચાય છે, એટલે અહીં અસિ છે 
એ ઉપરથી જેમ એવું અનુમાન નીકળે છે કે અહીં શીતસ્પશે નથી, તેમ જે 
શ્રમણુનિષેધતે। ખોધ થાય છે તેતે વ્યગ્યાય' કહી શકાય નહિ. અહીં 
ક્રાઈ પણુ નળતના સંશ્યતે પણુ સ્થાન નથી, કારણુ દર્પભર્યો સિહ 
રસ્તામાં મળે તો ધામિકને છેડી દેરો, એવે। કશે સંભવ નથી. મહિમભટ્ટ 
વધારામાં કહે છે કે આન'દવર્ધન વગેરેએ જે જે દલીલે! વડે ધ્વનિનું 
અસ્તિત્વ સ્વીકાર્યું છે, બરાબર તે જ દલીલોદ્દારા ધ્વનિતે। અસ્વીકાર 
કરીને અતુમાનદ્દાર। તેવો અથે અતુમાની રફાય છે એમ પણુ કહી. 
ગ્કાય. આથી સહિમભટ્ટે લખ્યું છે-- 


“સરિટિ વિસ્તરસ્યાસ્ય તાત્વર્યનવધાર્યતે । 
યાર્થાન્ત(ામિવ્યસો વસતાતત્રોછા તિવન્યનણૂ્‌ |: 


ચ્યનિ ૨૪૭ 


સેવાનુસિલવષ્ષે નો રમવરનેન યંતતા | 
બન્યલોડન્યણ્ય શિ જઞાનમનુલેવસમામ્રયમ્‌ ॥ 
વાચ્યવાત્વ્યોઃ ઘ્યાથવ્રાધાન્ય્રતિષેષત: । 
ઘ્લતે$ ફતથન્તરમાવાર્ય્યસશ્રાનુવવસિતઃ |।' 
આપણે નેયું છે કે આનંદવર્ધતે પોતે પણુ આ અનુમિતિ મત 
સબંધે પુષ્કળ ચર્ચા કરેલી છે. ભરતના ટીકાકાર શ્રીશૅમુક પણુ અનુમિતિ 
મતનું સમર્થન કરતા હતા. આથી નેકે મહિમભટ્ટે આ અતુમિતિમત 
ઉપર સ્વતંત્ર ત્રથ લખ્યો છે, તો પણુ એ મત આનંદવર્ધન વગેરેની 
બહુ પહેલાંથી પ્રચલિત હતો એ વાતતે। અસ્વીકાર થઈ શકે એમ 
નથી. આન'દવધ'ને પોતે પણુ સંલદ્યયકમવ્યગ્યમાં અનુમાન બિલકુલ 
અસંભરવિત છે એમ કહું નથી. પર'તુ તેમણે એમ પણુ કહ્યું છે 
અતુમાન હે।ય તેમાં આપણને તુકસાન શું છે ? વાચ્યાર્યમાંથી ખીન્ને 
એક ભિન્ન અર્ય પ્રગટ થાય છે--એટલું થાય એટલા માત્રથી જ અમને 
સંતોષ છે. પરતુ તેએ પોતે અનુમિતિમત માનતા નથી અને 
રાખ્દના જ વ્યજનાવ્યાપાર ૬1૨1 વ્યંગ્યાથે પ્રતીત થાય છે, એના 
પક્ષમાં અનેક દલીલો! આપવાને! તેમણે પ્રયત્ન કર્યો છે, એ આપણે 
પહેલાં જ કહી ગયા છીએ. “વનિકાર ત્રીજ ઉધ્વોતમાં કહે છે ઝે 
જ્વનિ સંબંધે પહેલાંના લેકેમાં નાના પ્રકારના મતભેદ હતા, અમે તે 
જ્તનિમતની અહોં સમજૂતી આપીએ છીએ. 
વિતતિવિષયો ય બાયીન્મનીષિનાં લતતર્તાવિર્તિસસ્વઃ । 
છ્વનિસંજ્િતઃ પ્રજાર$ વામ્યદ્ય ય્યંઝિત: શોડ્યમ્‌ ॥ 

વ્યંગ્યાર્થનું પ્રાધાન્ય હેય ત્યારે તરન થાય છે એમ કહેવામાં 
આવ્યુ છે. પરતુ વામ્યાર્થ ને વ્યંગ્યાર્થથી વધારે ચા? હોય તો 
તેતે ગુણીભૂતવ્યંગ્ય કહે છે. જેમકે,--“બતુરારવલી લધ્યા રિતિસસ્સત્વુરઃતરઃ' 
અહીં દિવસ અને સંધ્યાના નાયકેનાયિકાત્વરૂપ વ્યંગ્યાર્થ. કરતાં વાચ્યાર્ય જ 


૨૪૮ ડી કાબ્યાચિશાર - 


વધારે સુંદર્‌ છે. ધણી વાર્‌ વાચ્ય ખલંકારમાં બ્યંજિત અલંકાર નને 
અનુપ્રવિષ્ટ હોય છે, તો તે અલંકારતું ચારૃત્વ વધે છે. દીપક, સમાસો।ક્તિ 
વગેરેમાં વાચ્યાલંકાર પ્રધાન હેવા' છતાં પણુ વ્ય'જિત ઉપમાદિ તેના 
ચારૃત્વતે વધારે છે. કેઈ પણુ વિષય વર્ણુવતી વખતે તેનું યથાયથ 
ઓચિત્ય વધારવા મારે કવિ જે બધી ભંગીઓનતે આશ્રય લે છે 
તેને જ અતિશયોક્તિ કહે છે. જેમકે,--'લ્વવિષયે યહોચિત્ય તેન ચેહ 
રૃટ્યધ્થિતેન તામતિશયોસિ જવિઃ ૧રોતિ !' ભામહે અતિશયે।ક્તિકક્ષણુમાં 
કહું છે,-- 
“તેષા સવત્ર વજોસ્તિરનમાર્થો વિમાવ્યતે । 
ચહ્નોડદ્યાં વાવિના જાથૅ: જોડઇંજ્ારોડનત્રા વિના ॥' 

એની વ્યાખ્યામાં આન'દવર્ધન કહે છેઃ--અતિશયે।ક્તિ જે 
અલંકઝારતે! આશ્રય લે છે તે અલ'કારમાં જ ખરી ચારતા હેય છે, 
ખી'ન અલંકાર કેવળમાત્ર અલકાર જ હેય છે. આ અતિશયોક્તિ 
અલ'કાર જ સમસ્ત અલંકારતી સાથે એકીભૂતરૂપે પોતાને પ્રગટ કરી 
રકે છે, એટલા માટે અતિશ્યેોક્તિતે સર્વાલંકારરૂપ કહેવામાં આવી છે, 
અભિનવ એની ટીકામાં કહે છે,--અભિધેયની અલોકિક વક્રતાનું નામ જ 
અતિશયે।કત. એ વકતા દ્દારા જ અતિ પુરાતન વસ્તુ નવીનરૂપે પ્રગટ 
ચાય છે. અભિનવ વળી ડહે છે કે, અતિશયે।ક્તિતે નને બધા અલંકારના 
સાધારણુ રૂપ તરીકે વર્ણવવામાં આવે તો અતિશયે।કત સિવાય બીક્ન 
અલંકાર માની શકાય નહિ. અતે તેને જે કાવ્યની પ્રાણુસ્તરૂપ કહેવામાં 
આવેતો ઓચિત્ય વગરતી અતિશયોક્તિ પણુ કાત્યતે પ્રાણુ થઈ શકે. 
આથી આ અંતિશયેક્તિતે ખી'ન અલંકાર સાથે એકરૂપ માનવામાં 
આવે છે. અર્થાત્‌ પ્રત્યેક અલંકારમાં જે ચારૃત્તતો અંશ રહુલે છે 
તેને જ અતિશયોક્તિ કહી શકાય. એ ઉપરાંત વાચ્યાર્થરૂપે પણુ અતિ- 
શયોક્તિનો પ્રયોગ થઈ શકે અને ગુણીભૂતત્યંગ્યરૂપે પણુ એતે પ્રયે।ગ 
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ચઈ શકે. વસ્તુતઃ બધાજ અલેકારો વાચ્ય, વ્યગ્ય અતે ગુણીમૂત 
વ્ય'ગ્યરૂપે પ્રગટ થઈ શકે, પરતુ અતિશ્યોક્તિનું બીન અલંકારો કરતા » 
વિરેષત્વ એ છે કે, ચારૃત્તરૂપે એ બધા જ અલકારોાતેો વિષય થઈ” 
શકે છે. ખધા જ અલ્લકારોને વિશે એમ કહી શકાય કે, જ્યાં વ્યેગ્યા- 
લંકારના સંસ્પશને કારણે વાચ્ય અલેૅકાર પ્રધાન હેય છે, ત્યાં જ 
ગુણીભૂત વ્યગ્ય હોય છે. પરતુ ન્યાં ન્યગ્યાર્ય હોતો નથી ત્યાં 
વાચ્ય અલંકાર ગમે તેટલે! પ્રધાન કેમ ન હોય, તેનાથી કાવ્યનો 
'ઉત્કર્ષ સધાતો નથી. 
મમ્મટ ભદ્દે તેમના કાવ્યપ્રકાશમાં ગુણીભૂત બ્યગ્યના અનેક 

વિભાગ કરેલા છે--જેમકે અમૂઠ, (વાકયાથેનું અંગ અથવા ઉપકારક 
વાચ્યાર્થનું ગંગ), અસ્જુટ, સંદિગ્ધ, તુલ્યપ્રાધાન્ય, કાકુદ્દારા આક્ષિત 
અતે અસુંદર. વ્યગ્યાર્ય કંઈક ગૂહ અતે કંઈક અગૂહ હોય તો જ તેતી 
ચારુતા વધે છે. પર"તુ જ્યાં બ્યગ્યાર્ય વાચ્યાર્થની પેઠે સ્કુટ હોય છે 
ત્યાં તેતું કરું ચમત્કારિત્વ હોતું નથી. 

કીચકે કરેલો પરાભવ જણાવીને દ્રોપદી બઠત્રલાને શરણે જતાં 
અજુન એક શ્લેકકના છેલ્લા ચરણુમાં કહે છે--ગીવશ્ન . સંત્રતિ મતામિ 
' જિમાવદામિ' [ હું અત્યારે એક રીતે જેતાં જતો જ નથી, હું શું કરું ? 
અહીં બ્તનિ અત્યંત સ્કુટ યઈ ગયે છે, તેથી તેમાં ચારતા આવી નથી. 
કાઈ નાયિકાતે સવારમાં ઊઠતાં વાર થતાં તે સખીને કહે છે કે ઝૃડ- 
દીધિકામાં ભ્રમરો પ્રસ્કુટિત પહારેણુથી વિભૂષિત થઈ તે ગીત ગાય 
છે અતે સૂર્યમંડળ પૂર્વોયલને ચુંબન કરે છે. ચુંબન મતુષ્યતે। ધર્ષ છે, 
ઉદયાચલ અને સૂરજને વિશે તે સંભવતો નથી, એટલા માટે મુખ્ય 
અર્થ બાધિત થઈને ચુંબનનો અર્થ સંયોગમાત્ર એવો થાય છે. આ 
વ્યંગ્ય એક તરક્થી જેમ અમૂટ રહેતે છે, તેમ બીજી તરફથી એ 
વ્ય'ગ્યાય ન હેત તે! વાચ્યાર્થ જ બાધિત થાત; એટલા માટે જ 
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ગમે વામ્યાર્યતે। અંગભૂત ખનેલે છે. વળી ૨ાજશેખરે ખાલરામાયણુમાં 
સીતા કે. ક ઉક્તિરૂપે લખ્યું છે,-- 

ત્‌ જળિપાશવન્યનવિષિઃ શતતયા મવદેવરે 

ર તાશિતે દૃનુનતા ટ્રોળાદ્િરત્રાટૃતઃ । 
મ કડી જક્્મળશરેછોવાંતરં પ્રાવિત: 
જેનાપ્યત્ર ચૃગાક્ષિ ! રાક્ષલપલે: ₹ત્તા અ જળ્ાટવી ॥ 

[અહીં અમારી બનેની નાગપાશથી ખ'ધનવિધ્રિ થઈ હતી, અહીં 
ત્તારા દિયરની છાતી ઉપર રાક્તિના ગાઢ પ્રહાર થતાં હતુમાને દ્રોણાચલ 
આવ્યે હતે, અહીં લક્ષ્મણનાં દિવ્ય ખાણેથી ઇન્દ્રનિત લેકાંતરને પામ્યો 
'ઉતે!, અને અહીં હે ષૃગલોચની, કેઈ કે રાક્ષસપતિના ક ઠનું જગલ કાપ્યું હતું, 

અહીં રામચંદ્રે વિનય ડરવા જતાં 'જેનાવિ' પદતો પ્રયોગ કર્યો 

છે. પર'તુ એ “શેસાવિ' શબ્દનો અર્થ “સયા રાત્રે છે, એ વ્યગ્ય 
અગૂઢ ચઈ ગયો છે, તેથી તેમાં ચારૂતા આવી નથી. રસાદિ વાચ્યા- 
નું અંગ હોય તો પણુ તેને ગુણીભૂત વ્યગ્ય કહે છે; જેમકે, થયં 
ય રરનોત્વર્ષી એમાં રંગારરસ કરૃયુતાો અંગભૂત ખન્યો છે. એ ખધે 
સ્થળે રસવદાદિ અલંકાર પણુ થાય છે. વળી ભટ્ટ વાચસ્પતિના નીચે 
લખેલા *લેકમાં શખ્દશક્તિમૂલ વ્ય જના ૨ામતી સાથે ઉપમાતે।પમેય 
ભ્રાવે વાગ્યાર્યતું અંગ ખની ગઈ છે અને તેથી ચુણીભૂત જગ્ય 
અન્યો! છે.-- 

ઝનશ્યાને સ્રાંત વતવજૃગતુષાંધિતપિયા 

વસો વૈથેટ્દીતિ પ્રતિમ્ટ્જરથ પ્રહવિતમ્‌ । 

ફૃતાહજામરલુવેટ્નવરિવાટીણું ઘટના 

સયાપ્તં રામસ્તં જુશજવયુતા ન હ્યાપિરતા ॥ 

[ આ શ્લોક રાજસેવાથી નિરારા થચેલા કવિની ઉક્તિ છે. એમાં રાખ્દો 
કવી રીતે ગોઠવ્યા છે કે જેથી રામ સાથે ઉપમાન ઉપમેય લાવ વ્યક્ત થાય. 
ગ્માસ દરેક ચરણુના બે અરથ થાય છે,- એક કવિ પક્ષે અને બીજે રામ પદ્ષે. 
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બીને અર્થ કોંસમાં આપ્યો છે. કનકની »ૃગતૃષ્ણાથી આંધળી થયેલી ખુદ્દિ- 
વાળા મે નગરે નગરે ભ્રમણુ કર્યું (કનકમૃગની તૃષ્ણાથી આંધળી થયેલી 
ખુદ્ધિવાળા મે' જનસ્થાનમાં ભ્રમણ ક્યુપ, ડગલે ને પગલે આંસુ ભરેલી આંખે 
“આપે એવે પ્રલાપ કર્યો (ડગલે ને પગલે આંસુ ભરેલી આંખે “સીતા” 
એમ પ્રેલાપ ક્યો), ખરાખ શેઠની તાબેદારી ઊઠાવવા ધણું ઘણું કર્યું (લ'કા- 
ધણીની વદનપ'ક્તિ ઉપર પુષ્કળ ખાણુની ચથોાજના કરી), આમ રામત્વ તે 
મે' મેળવ્યું, પણુ કુચલ, વસુતા એટલે પુષ્કળ ધન ન મેળવ્યું (રામત્વ તે। મે 
મેળવ્યું પણુ ફશ-લવ-સુતા એટલે ફરા અને લવની માતા સીતા ન મેળવી,] 
ફુતાપરાધ નાયકે અનુનય ન કર્યો તોપણુ સારલ્યને લીધે નાયિકા 
માન છેડી દેતાં કોઈ સખી તેને ડહે છે કે સૂર્ય જ્યારે આખી રાત 
ખીજે ગાળીતે આવે છે ત્યારે સવારમાં વિરહિણી કમલિતીતે પગે 
લાગીતે અતુનય કરી પ્રસન્ન કરે છે.* અહીં નાયકનાયિકાજૃત્તાંત વ્ય'ગ્યાર્થ 
હોવા ૭તાં પણુ તે પ્રધાન ન બનતાં વાચ્યાયની જ મર્યાદા વધારે 

છે; તેથી અહીં વાચ્યારયાંગભૂત ગુણીભૂત વ્યંગ્ય થયે! છે. વળી 

મ્રમિતરતિતઝસટ્ટ્યતાં પ્રછયૅ સૂરછાં તતઃ શરીરતાટ્‌ં । 
મળ ત્ર અજટ્મુગમઝ પ્રલણ જ્ુદતે [વિષ વિચોમનોનામ્‌ ॥ 

[ જલદથી ભુજગમાંથી જન્મેલું વિષ (પાણી) ખળાત્કારે વિયોગિનીઓને 
ચિત્તભ્રમ, અરુચિ, ઉદાસીનતા, નિશ્રેષ્ટતા, મૂર્છા, અધકાર, રારીરની દુર્ખ- : 
છતા અને મરણુ ઊપન્તવે છે. ) 


%ામત્ય લંદ્રતિ વિયોનવિલછુનાંની- 
મંમોગિતીં વત્રચિટ્વિ ક્ષપિ્લત્રિયાતઃ । 
ળ્તાં દ્રશાટ્યાતિ પર્ય શને: ત્રમાલૅ 
તન્તંમિ પાટ્પલનેન સદ્લરરિત: । 
[ હે સુંદરી, જે, કોઈ ઠેકાણે રાત ગાળીને આવેલે! સૂર્ય અત્યારે 
સવારે વિચોગથી વૌલાઈ ગયેલાં અગોાવાળી આ કમલિનીને ધીમેથી પાદપ તન-- 
વડે પ્રસન્ન કરે છે. ] 
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વિષ શખ્દતો અથ ઝેર અતે પાણી થાય છે. અહીં ઝેર અથ 
વ્યગ્યાથ' છે; એ વ્યગ્યાર્ય દ્દારા જ મેધતી સાથે સર્ષની ઉપમા સ્કુટ 
થઈ તે વાચ્યાય'તે નિષ્પન્ન કરી શકી છે. વિષ શખ્દને। ઝેર્‌ અર્ય 
બ્ય'ગ્ય ન હે।ઃય તો જલદની સાથે ભુજગની ઉપમા સમનાત નહિ. 
અસ્ઝટ વ્યજનાના ઉદાહરણુમાં કહ્યું છે,-- 
બરછે ટ્શનોત્જંઠા સછે વિચ્છેટમીદતા । 
તાટણેન ન ટછેન મવતા ઇમ્યલે સુલમ્‌ ॥ 
[ન નેતાં દરરાનની ઉત્કઠા અને નેતાં વિયોગનેો ભય--આમ ન તો 
આપને જવાથી કે ન તે। ન «વાથી સુખ પ્રાપ્ત થાય છે. 
અહીં વકતવ્ય વ્યંગ્યાર્થ એ છે કે, તું અદણ્ પણુ રહીશ નહિ, 
વિયોગભય પણુ ઉત્પન્ન કરીશ નહિ. પરતુ એ વ્યગ્યાર્થ અત્વેત 
“અસ્કૂટ અતે કિલષ્ટ છે. 
સંદિગ્ધપ્રાધાન્ય ગુણીભૂતવ્યંગ્યતું ઉદાહરણુ,-- 
દરજ્યુ જિચિતવરિજીતપેય- 
શ્રન્દ્રોફ્યારંમ ર્વામ્યુરાશિ$ 
૩મામુલે વિશ્ચવાધરોઘ્ટે 
વ્યાપારયાતાત વિજોચનાતિ ॥ 
અહીં શિવે ઉમાના સુખ તરફ ત્રણે આંખો વડે ન્ેયું હતું. 
પર'તુ કેમ નેયું હતું ! વ્યગ્યાર્થ એ છે કે ચુંબન કર્વાતી ઇચ્છાથી 
'«ેયું હતું. એ વ્યગ્યાર્થ જ પ્રધાન છે કે તેમણે ત્રિનેત્ર વિસ્ક્રારિત 
કર્વારૂપ વાચ્યાર્થ જ પ્રધાન છે, એ શેકાસ્પદ છે અને વ્યગ્યાર્યને 
વધારે ચમત્કારી કહી શકાય એમ નથી. તુલ્યપ્રાધાન્ય ગુણીમૂતબ્ય ગ્નું 


ઉદાહરણુ; જેમકે રાવણુને ઉદ્દેરીને મંત્રી માલ્યવાનેને લખેલા પરશુરામના 
' પત્રમાંથી ઉતારેલો શ્લે।ક-- 


ત્રણાળાતિકતસ્યાયો મવલામેવમૂતયે । 
ગાતવ્‌મન્યસ્તથા મિત્રમન્વથા ડુનનતાયતે ॥ 


થ્વાનિ ૨૫૩: 


[ ભ્રાહ્મણાને તિરસ્કાર છેડી દેવામાં તમારું જ લલું છે, નહિ તો 
હનમગ્ન્ય જેવો મિત્ર દુભ્રારે. ) 
અહીં નમદગ્ન્ય અસંતુષ્ટ યશે એ વાચ્યાર્ય છે, બ્ય'ગ્યાર્થ એ છે 
% જમદગ્ન્યે અમંતુદ્ટ થઈને જેમ ક્ષત્રિયોને વિષ્વેસ કર્યો હતે, તેમ 
તેઓ રાક્ષસોને પષુ 'વંસ કરી શકે એમ છે. બંને અર્થો સરખા જ 
પ્રધાન છે, કાકુ દારા આક્ષિપ્ત અર્થ વેણીસંહારમાં છે; જેમકે,-- 
સથ્તાસિ જૌરવરતં સતરે ન જોવાલ્‌ 
ટુઃશસનસ્થ શિર ન વિવાન્યુરસતઃ । 
સંતરળચાતિ મર્યા ત સુચોધનોફ 
સંધિ જરોતુ મવતાં રૃપતિઃ પળેત ॥ 

[ યુદ્ધમાં કોધથી સે। કોરવાને હું નહિ હણું, દુશાસનની છાતીમાંથી 
લોહી નહિ પીઉ સુયેધધરનની નાગને! ગદાથી ચૂરો નહિ કરી નાખું, લલે 
તમારે રનત સાટાથી સંધિ કરે. ] 

હું શું સો કોરવભાઈ ઓને વધ કરીશ નહિ? એ કાકુ દ્દારા 
વધ કરીશ એવે વ્ય'ગ્યાર્થ સૂચિત થયે। છે. અસુંદરગ્ય જના જેમકે,-- 
વાનીર-જુગોફ્રીન-શઝુનીજોછાટ્ઈ શળ્વત્ત્યઃ । 
શકૂવમવ્યાણતાયાઃ વષ્વાઃ સીટ્ન્થંગાનિ ॥ 
[ નેતરતા કુજમાથી ઊડેલાં પખીઓના કે।લાહલને સાંભળતાં, ઘરકામમાં . 
રોકાયેલી વધ્રનાં અગે ઢીલાં થઈ ન્નય છે. ) 

કાઈ વધૂએ કોઈ ઉપનાયકને અસુક વખતે વેતસકુ'જમાં આવવાતું 
કહું હતું. ત્યાં પંખીએને। કોલાહલ સાંભળીતે તેનું શરીર અવસાદ 
પામ્યું, કારણુ ધરકામમાં મશગૂલ હતી એટલે તેં મળી શકે એમ' 
નહેતું. આ વાચ્યાર્થ કરતાં કેઈ ઉપનાયકતે આવવાનું કેઈ વપૂએે 
કહું હતું એ બ્યગ્યાર્થ વધારે સુદર નથી. ગુણીભૂતવ્ય ગ્યનાં જે ખધાં 
ઉદાહરણ! આપવામાં આવ્યાં, તે સિવાય બીનાં પણુ અતેક ઉદાહરણેા 
આપી શકાય. પર'તુ ન્યાં વાચ્યમાં કોઈ પણુ અલકાર હેય નહિ 


* “પ૪ કાબ્યવિચ્રાશ 


અને છતાં બ્ય'જના દારા કોઈ પણુ અલંકાર પ્રતીત થતો હેય, ત્યાં 
ગુણીભૂતવ્ય'ગ્ય ન થતાં ધ્વનિ થાય છે. 

મમ્મટભરટે ધ્વનિના વિભ્નાગ પાડતાં કહ્યું છે કે, ખ્વનિ મુખ્યત્વે 
કરીને ત્રણુ પ્રકારના હેય છે,--શખ્દશક્તિપ્રભવ અતે અર્થશક્તિપ્રભવ 
અતે શ્રખ્દાર્થ્‌શક્તિપ્રભવ. શખ્દશક્તિપ્રભવ બ્ય'જનાના ખે પ્રકાર હે।ય 
છે. ઢાખ્ટમાંથી જયાં અલંકાર અથવા વસ્તુ *તરનિત થતાં હોય તેને જ 
શખ્દશક્તિપ્રભવ કહે છે. અથ*શ્ક્તિપ્રભવબ્ય જના વળી ત્રણુ પ્રકારની 
હોય છે,--રવતઃ સંભવી અર્થાત્‌ સ્વાભાવિક, કેવિપ્રતિભાસિહ્ધ અતે કવિ- 
નિખહદવડતૃપ્રતિભાસિદ્, એ બંતેના વળી બબ્ખે પ્રકાર હોય છે.-- 
વસ્તુમાંથી ન્યાં ધ્વનિ યતો હેય અતે અલંકારમાંથી ન્યાં ધ્વનિ હોય. 
“એના પાછા ખે પ્રકાર હોય છે, વસ્તુધ્વનિ અથવા અલ'કારબ્વનિ. 
'અર્ચાત્‌ વ્યજક જેમાં વસ્તુ કે અલ'કાર હેય અને વ્ય'ગ્ય જ્યારે વસ્તુ 
અને અલ'કાર હેય. શખ્દાર્થ ઉભયેદદ્ભવ પવનિ એક જ પ્રકારને 
હેય છે. આમ એકરે ૧૫ પ્રકારના ધ્વનિ થાય છે. અવિવક્ષિતવાચ્ય 
' અને અત્યેતતિરસ્કૂતવાચ્ય ધ્વનિના આ ત્રણુ પ્રકારના ભેદ છે, એટલે 
બધા મળીને ૧૮ ધ્વનિ થયા, વાકયમાંથી જે ધ્વનિ થાય તે શખ્દ્રાર્ય- 
ઉભય-શક્તિમૂલક કહેવાય. પરતુ પદ અથવા શખ્દાંશમાંથી પણુ *ત્રનિ 
ચઈ શકે છે. પ્રબંધમાંથી જે પ્વાન થાય તેને અર્થશકત્યુદૂભવ 
*તૃનિ કહે છે. 

સાહિત્યદર્પણુકાર વિશ્વનાથ કહે છે કે ખો[હવ્યક્તિના સ્વરૂપ 
અતુસાર સંખ્યા, * નિમિત્ત, કાર્ય, પ્રતીતિકાલ, આશ્રય અતે 
વિષયાદિના ભેદ પ્રમાણે વ્યંગ્યના ભેદ પડે છે. “મત ષશ્તિબ' વગેરેમાં 
.વિધિરૂપ વાચ્યાર્ય માંથી નિષેધરૂપ વ્ય ગ્યાર્થ પ્રકટ થયે! છે. 
સિઃસેષર્યુતચર્ને સ્તનતટં નિયુછરાસોડધરો 
નતેઝ્‌ વૂરતનેગને પુછવિતત તથર્વિ તવેટ્‌ં વષુ: । 


વ્લાન્ રપ 


મિષ્યાવાહિનિ જતિ ચાંધવગનધ્યાણાતપીટારમે 
લાપીં ₹્નાતુતિતો ધતાતિ ન વુનર્તશ્યાષમદ્યાંતિકમ્‌ 

[ તારા સ્તનતટ ઉપરથી બધું ચદન ખરી પડયુ' છે, અધર ઉપરથી 
રગ ભૂંસાઈ ગયો છે, આંખમાં લગારે અજત રહું નષી, અને તારે નાજુક 
દેહે રોમાંચ થયાં છે; હે જઠાબાલી, સખોની પીડા ન નગુતારી દૃતિ, 
ડું અહીંથી વાવ ઉપર સ્નાન કરવા ગઈ હતી, તે અત્રમતી પાસે ગઈ નહેતી.] 

અહીં અધમ પદ દરા એ જ વ્ય'જિત થાય છે ઝે, જે દૂતીને 
નાયકના અતુતયતે માટે મોકલી હતી તે તેતી જ સાથે રાત્રિ ગાળી 
આવી છે. વાચ્યાર્થ એટલે જ થાય છે કે નાયિકા કહે છે કે તું 
નાહી આવી છે--નાયકતી પાસે તું ગઈ નથી. અડીોં નિષેધરૂપ 
વાચ્યાર્યમાંથી વિધિરૂપ બ્યગ્યાય' પ્રમટ થયે। છે. આ બંતે પ્રકારતે જ 
સ્વરૂપશેદ કહી શકાય. વળી “મતોલ્તમકેઃ' કહેતાં બોહભેદે કરીને ભિન્ન 
ભિન્ન અર્થ વ્યજિત થાય છે. એ સાંભળીને ક્રેઈ વળી એમ માનશે 
જ કાન્તાાતુમરણુનો સમય થયે! છે, કેઈ વળી ધારશે કે ગોશ્ાળામાં 
ગાય લઈ જવી પડશે, કોઈ વળી એમ માનશે કે તાપ ગયો છે, 
વગેરે. એને નિમિત્તશ્નેદ કહેવામાં આવે છે. ગ્ય'ગ્યાર્થ વાચ્યાર્થ કરતાં 
વધારે ચમત્કારી હોય છે અતે વાગ્યાર્ય પછી એ પ્રગટ થાય છે. . 

મમ્મટભટ્ટ કહે છે, એ ભારે આશ્ચર્વતી વાત છે કે અભિહિતા- 
ન્વયવાદી નેૈયાયિક અતે ભટ્ટ-મતાતુયાયી કોઈ કોઈ મીમાંસકા શખ્ઢતી 
વ્ય'જના સ્વીકારવા તૈયાર નથી. એએ કહે છે, કે શબ્દતી સાધારણ 
શક્તિ જાતિમાં હેય છે. “સૌ! કહીએ એટલે ગોત્ત સમ%નયઃ પર'તુ 
વાકયાર્થ' સમજવા માટે આકાંક્ષા, આસક્તિ, યેગ્યતા વગેરે દ્વારા 
પદાથાતે પરસ્પર સંસ યાય છે અને તેતે પરિણામે પદાયે ઉપરાંતતે 
વિશેષ વાકયાર્ય સંબંધથી સમજાય છે, એ પદાર્થોમાં ૫૨સ૫૨ સંબધ 
સમજવા માટે શ્રખ્દતી તાત્પર્ય નામતી સ્ત્રતત્રશત્તિ તેએ સ્વીકારે દ્ધે. 


સૈ્હ૬ કાવ્યવિશારઃ 


જટ ચ્રખ્દનો અર્ય ધઢ ચાય છે, સમ્‌ પ્રત્યયનો અર્થ કર્મતા થાય છે, 
એમ માનીએ તો પણુ ધટગત કર્મતા અથવા ધટીય કર્મતા અર્થાત્‌ 
ગમે ડર્મતા ધટનતે જ અતુલક્ષે છે, એને। વાચક કોઈ શખ્દ નથી માટે 
_'તાત્પવવૃત્તિ તેએ સ્વીકારે છે. અને તેને જેરે જ 'ઘટ્વાનય' કહેતાં 
જાઈ પણુ વિશેષ ધટકર્મક આનયન સમળ્નય છે. આ તાત્પર્વજૃત્તિ 
આકાંક્ષાદિને લીધે પ્રતીત થાય છે. ગે। શબ્દ સાધારણ રીતે ગોત્વને। 
ખાધ કરાવત અને થળ પ્રત્યય સાધારણુ રીતે કર્મત્વનો બોધ કરાવત. 
ગ્મે ખે પ્રકારની સાધારણુભાવે ખેધ કરાવવાની શક્તિતે વિશેષ ધટ 
અને તદ્દગત વિશેષ કર્મતાનો ખાધ કરાવા મારે જ તાત્પય2ત્તિનો 
રવીકાર કર્યે છે. કાજ્યપ્રકાશની પ્રદીપટીકામાં એની વ્યાખ્યામાં લખ્યું છે,- 
“ઝાઘવાત્‌ ૫ટ્‌ાનાં પદ્દાચેસાત્રે શજિિત તુ મન્વચાંશેડવિ । મૌરવાત સન્વજમ્યત્વાજ્ । 
તર્શ્ોરિ તાત્પર્યાયો વારચાયર્થાવિજક્ષળશરીર બાવાંણાર્વસાત્‌ સવરાથોડવિ 
જતીચતે । ન ત્ર બષદાચપ્રલીલાવસિપ્રવેશ: 1 સ્વહ્વસતઃ ફાવચાન્વયત્વશ્ય 
તિયાતવત્વાત્‌ ર્ત્યમિદિતાન્વયવાયથીનાં મતમ્‌ 1 ને સામાન્ય રીતે અથવા 
જાતિરૂપે પદાર્ય સમછહ્યા છતાં પણુ ગવાદિમાં અન્વયખોધને માટે 
શખ્દની તાત્પર્યાર્થ સ્વતત્ર શક્તિ સ્વીકરવી પડતી હેય, તે વ્યંગ્યાયે 
સમજવાને માટે સ્વતત્ર શક્તિ નહિ સ્વીકારીએ એમ કહેવું ૨| રીતે 
યુક્તિયુક્ત હોઈ શકે ? 
પ્રભાકરમત પ્રમાણે શખ્દન્તાનપ્રક્રિયાની ચર્ચા કરતાં મમ્મટ 
કહે છે કે, જ્યારે કાઈ પણુ મ્રોહ માણુસ કોઈ માણુસને કહે છે કે 
ગાવ લઈ આવ, ધેોડે। લઈ ન્ન, ત્યારે તેમની પાસે ઊભેલું બાળક 
જુએ છે કે ગાય લઈ આવ કહેતાં એક વિશિષ્ટ આકારના પ્રાણીને 
"રાઈ લઈ આવે છે અને ઘોડો લઈ 4ન કહેતાં ખીશ્ન એક પ્રાણીતે 
ખઈ જગ્યાએ લઈ જાય છે, ત્યારે તે બાળકના મનમાં અર્થાપત્તિ 
'ગ્રમાથુને નનેયે તે વાક્યને અખડ. ખોધ થાય છે. અર્યોપત્તિ પ્રમાણુવું 
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તાત્પર્ય એ છે કે મનમાં *્યારે ખે ભાવ તદન જેડાયલા ડ્રોય છે, 
ત્યારે મનની એવી એક દશા થાય છે કે તેમાંના એકને ન્ેતાં જ 
ખીજાની પણુ સંભાવના એવી રીતે મનમાં જમગ્રત થાય છે કે, પહેલે. 
ને સાચે! હોય તો ખીન્ને સાચે! હાયા વગર રહે જ નહિ. મનમાં 
સ્વાભાવિક રીતે ન્યારે એક વસ્તુના અરિતત્વ દારા ખીજી વસ્તુવું 
અસ્તિત્વ હાજર ચાય છે ત્યારે મતની એ વૃત્તિને અર્થાપત્તિ પ્રમાણુ 
કહે છે. નનડા હોવાની ભેડે આહાર કરવાતે। એવો એક સંબંધ મનમાં 
બંધાઈ ગચેલે। છે કે કોઈ જડે થયે છે એવું કહેતાં જ સ્વાભાવિક 
રીતે જ આપણુ મનમાં એવો પણુ ખ્યાંલ આવે છે કે તે આહાર 
કરે છે. એટલા માટે જે ક્રેઈ એમ કહે કે દેવદત્ત “નડે થયે છે 
પરતુ તે દિવસે ખાતો નથી, તો સ્વાભાવિક રીતે જ આપણા મનમાં 
થાય છે કે તે રાત્રે ખાય છે. અથવા ન્ને કોઈ એમ કહે કે દેવદત્ત 
જવતા છે પણુ ધરમાં નથી, તો તરત જ આપણા મનમાં થાય છે 
કે તે જરૂર બહાર છે. આ પ્રક્રિયા કરતાં અનુમાન એ રીતે જુદુ' પડે છે 
જ, અતુમાનમાં એક વરતુના અસ્તિત્વ ઉપરથી ખીજ વસ્તુના અસ્તિત્વ 
ઉપર પહોંચવું હૉય તો એ બંતે વસ્તુ વગ્ચે વ્યાપ્તિ અયવા ૫1113૯૮131 
€૦1001111ત11૯€ છે તે વસ્તુ યાદ આવવાની જરર પડે છે, જ્યારે 
વ્યાસિના સ્મરણુ વગર્‌ જ એક વસ્તુ ઉપરથો ખીજીનું અસ્તિત્વ 
આપોઆપ જ મનમાં જગે છે ત્યારે તેને અર્થાપત્તિ કહે છે. ખાળક 
ન્યારે જુએ છે કે ગાય લઈ આવ હહેતાં દેવદત્ત જેવું કામ ફરે છે, 
અને જે લઈ આવે છે, તેના કરતાં ખીજી જતનું કામ ધેડો લઈ 
જા ગેમ કહેતાં તે કરે છે; ત્યારે તેના મનમાં ગાય લઈ આવ એ 
વાક્યના અખંડ ભ્રાવે ગાય લઈ આવવાના વ્યાપાર્રૂપ અયથને ખાધ 
થાય છે અને ધેોડેો લઈ આવ એ વાફયના પણુ તેને અતુરૂપ અર્યતોા 
મોધ થાય છે. ગાય લઈ આવ એ વાકષના ગાય અથવા લઈ આવ 


૧છ 


“8૫૮ કાબ્યવિચાર 


સખ્દનો કેઈ જુદે ખોધ થતો નથી, પરંતુ ગાય લઈ આવ એ આખા 
વાકયમાં ગાયને લઈ આવવારૂપ એક અખંડ અર્થના ખોધ થાય છે. 
એટલા માટે જ પ્રભાકરમતવાદીએ કહે છે કે કોઈપણુ શબ્દતે સ્વ- 
તંત્ર અતે જુદો અર્ચબોધ થતો નથી. પ્રત્યેક શ્રખ્દનો ખાધ થવાને 
હેય તો ખીનન શાખ્દ સાથે સંખહરૂપે અથવા વાકયરૂપે તેતો ખેોધ 
ચાય છે. અભિહિતાન્વયવાદી નેયાવિકે અને ભટ્ટમતવાદીએ। માતે છે 
૧ પ્રત્યેક શખ્દ અતે પ્રત્યયનો જુદો જુદો અર્થ હેય છે, તાત્પર્ય- 
વૃત્તિ દ્દારા સખ્દતે. અયે અતે પ્રત્યયતે અય' મેળવીને અને પછી 
પ્રતૈક પદાર્યની સાથે ખીનન પદાર્થનું મિલન કરાવવાથી એક વાફયા- 
ચતા બોધ થાય છે, પ્રત્યેક રાખ્દતો જુદો વાચ્યાથે હોય છે અને 
પ્રતૈક પ્રત્યયતો। જુદે વાચ્યાર્થ હેય છે, એ વાચ્યાર્યતે અભિહિતાર્ય 
કહે છે. તાત્પર્યે-જૃત્તિદ્દારા શ્રખ્દતો અભિહિતાર્ય અતે પ્રત્યયને 
અભિહિતાર્થ મળી જવાથી પદને અભિહિતાર્થ સમય છે. ભિન્ન 
ભિન્ન પદના અર્થો અન્નિત અથવા મિલિત થઈને એક વાકયા્થતે 
ઉત્પન્ત કરે છે. તેમના મત પ્રમાણે અભિહિતાયનો જ અન્વય 
અથવા સૈયોગ થવાથી વાકયાર્યતી નિષ્પત્તિ થાય છે માટે તેમને 
અલિહિતાન્વયવાદી કહે છે. પરંતુ અન્વિતાભિધાનવાદી પ્રાભાકરે 
કહે છે કે, ન્યુત્પત્તિ વખતે વાક્યાર્થતા જ અખડ ખોધ પહેલે 
થાય છે અતે પછી વિશ્લેષણુ દ્દારા પ્રત્યેક પદને। સ્વતંત્ર અર્ય આપણે 
ગ્રહૃુયુ કરી શકીએ છીએ, એટલા માટે એવું સ્વીકારવું પડે છે કે, 
પ્રતયેક પદતેો] અથ જ ખીજા પદના અની સાથે મળીને પ્રગટ થાય 
છે. સંયુકત અથવા અન્વિત થયા વગર કેોઈપણુ પદની અર્થ પ્રતીતિ 
થતી નથી; એટલા માટે તેમતે અન્વિતાભિધાનવાદી કહે છે. પરતુ 
અહીં પ્રશ્ન એવો ઊઠી શ્રક્રે કે ગાય લાવ, ઘોડે! લાવ, પાણી લાવ 
વગેરે જુદી જુદી ન્નતનાં વાકયેની પર્યાલેોચના કરીએ તે કર્મતી 
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ભિભ્તા હોવા છતાં પણુ લાવવાની ક્રિયાની એકર્પતાને અસ્વીકાર 
થઈ રકે એમ નથી. એ લાવવાની ક્યાને ખોધ કરવા માટે અર્થાત્‌ 
લાવો કહેતાં જે ગમર્થનતેો ખોધ થાય છે તે ને હમેશ્વાં ગાયનો સાથે 
અન્વિત થઈને પ્રગટ થાય એટલે કે લાવે કહેતાં જ જેન આપણે 
ગાય લાવો એમ સમજીએ, તે તે લાવે! શબ્દની સાથે ધેડાને લાવું 
એવા બોધ થઈ શકે નહિ. એટલા માટે અન્વિતાભલિધાનવાદીને એ 
બભાતતે! સ્વીકાર કરવો જ પડે છે કે આનયન શબ્દતે। અર્થ કોર્છ 
પણુ ખાસ ગાય, ધોડા કે પાણી સાથે અન્વિત યઈતે પ્રગટ યતો 
નથી. તે સાધારણુ ભ્રાવે કર્મતી સાથે અન્તિત થઈને પ્રગટ ચાય છે. 
સાધારણુ ભાવે કર્મતી સાથે અન્વિત થઈને પ્રગટ થતે હેય તો 
પણુ વિશેષ ભાવે વિરેષ ગાય, ધોડા વગેરે સાથે અન્વિત થવા માટે 
શ્ાંકતની જરૂર હોય છે. એટલા માટે એવે વાંધો ઊઠી શ્રક્ે કે નેયા- 
યિક્રેને જેમ સામાન્યભાવે ગે। શ્ાખ્દ વગેરે દારા ગોત્વ વગેરેનો ખોષ 
થતા હોવા છતાં વિશેષ ગે-આદિના ખોાધને માટે તાત્પર્ય જૃત્તિની 
જર્‌ર પડૅ છે, તેમ અન્વિતાભિધાનવાદીને પણુ સામાન્યભ્રાવે અન્વિત 
થતાં પદાર્થને ખાધ થતે હેવા ૭તાં પણુ વિશેષભ્નાવે વિશેષ પદાર્થની 
સાથે આંનન્‍્વત થવા માટે તાત્પર્ય જૃત્તિ માનની આવશ્યક છે. આના 
જવાબમાં અન્વિતાભિધાનવાદીએ કહે છે કે ન્યારે સામાન્‍્યલાવે 
જાઈ પણુ ચખ્દને। ખાધ યાય છે ત્યારે તે સામાન્યની અંદર જ બધાં 
વિશેષ સમજ લેવાય છે. ગોત્વન્નતિના ખોધમાં જેમ બધી જ ગાયેદ 
આવી જય છે, તેમ સાધારણુજ્ઞાવે ખીન્ન પદાર્થો સાથે અન્વિતરૂપે 
જ્યારે આનયન-સામાન્યતે। ખાધ થાય છે, ત્યારે તે દ્દારા બધી જ 
વસ્તુઓનું આનયન થઈ શ્રક્રે છે, કર્મ સાધારણુતી સાથે અન્વિત 
શઈને જે આનયતતે ખેોધ યાય છે તેની અંદર જ ખધાં વિશેષ 
આયનનેો સમાવેશ થઈ નય છે. લાવ એમ કહેતાં જ એવું સમજયા. 


૬૦ કાવ્યવિં ચોર” 


છે કે ૩'ઈક લાવ; કઈ પંદ્થી જ આપણે સૉધારણુ કર્મ સમજએ 
છીએ અને એની અંદર જ ગાય, ધોડે વગેરે બધાં જ વિશેષ વિશેષ. 
પર આક્ષેપદ્દારા સમજી શ્ઞકાય છે. કારણુ સામાન્યમાત્રમાં બધાં 
વિશેષ સમાઈ જાય છે. એટલા માટે સામાનન્‍્યભાવે કમ'તી સાથે 
અન્વિત ચઈને કેઈ શાખ્દતો અથખોાધ થાય ત્યારે સ્વત'ત્ર તાત્પયઃ 
જૃત્તિની આવશ્યકતા હોતી નથી--ચયથવિ વાયચાન્તર-પ્રયુળ્યમાનાન્યષિ 
જાયાસિજ્ઞાપ્રત્યયેન તાત્ચેવ ઈતાનિ ૧૬નતીતિ નિશ્રીયન્તે જતિ ઘહાર્થાન્તરમાત્રેળ 
છાસ્વિત: ૫૬ાથેઃ સવેતમોત્તરઃ, તથાપિ સાતાન્યાવરછારિતઃ વિશેવહ્વ ળવા 
જ્તિષ્યતે, વ્યવિતશવતાનાં પટાર્થાનાં તથામૂતત્વાત્‌ ર્ત્યન્વિતામિષાનવા હિન 0” 
આવા અન્વિતાભિધાનવાદીઓના મત પ્રમાણે વ્યગ્યાર્થ અભિધાગમ્ય 
જેઈ શકે નહિ એ સમનનવતાં મમ્મટ કહે છે કે, આનયનક્રિા 
'સાધારણુભાવે બધાં કર્મોને પોતાની સાથે અન્વિત કરીતે પ્રગટ યાય 
છે, એમ કહેવાથી ભિન્નભિન્ન કર્મની સાથે જે ભિત્નભિભ્ પ્રકારતું 
આનયનત્વ રહેલું છે તે સમજાય છે પણુ ગવાદિરૂપ વિશેષ વસ્તુના 
અઆનયનને। ખોધ થઈ શકતે! નથી. ને તેવો ખોધ થતો હોત તો તો 
લાવ કહેતાં જ ગાય લાવ એવો ખોધ કરાવી શકાત. એટલે આપણે. 
જેઈએ છીએ કે જે કે લાવ શખ્દ સામાન્યવિશેષાત્મકરૂપો અન્વિત 
ઈને અર્થ પ્રગટ કરે છે, તો પણુ તે અતિ વિશેષ ગવાદિતો ખાધ 
કરાવી શકતે! નથી. એ સ્થિતિમાં વ્ય'જનાગમ્ય અર્થને અભિધાદ્દારા 
એધ કરાવવો બિલકુલ અસંભવિત છે, કારણુ વ્ય જનાદારા ધણીવાર 
બિલકુલ જુદી જ જતના અતી પ્રતીતિ થાય છે--ભ્રમણુ કર એમ. 
કહેતાં બ્રમણુ કરીશ નહિ એવો અર્થ સમજાય છે. ગઈ નથી એમ' 
કહેતાં ગઈ હતી એમ સમજ્નય છે. એવા દૂરના અર્થતે કેદી પણુ 
વ.ચ્યાર્યાન્ત્ગત કહી ન શકાય. અન્વિતાલિધાનવાદ શું કે અભિહિ- 
“તાન્વયવાદ શું, બંતે મત પ્રમાણે જ સાધારણુ પદના અથ'માંથી કેમે: 


“વનિ ૨૬૨. 


કરય વાકયતો અથ પ્રાતત થઈ શકતે! નથી, બંતે મત પ્રમાણે જ 
વાકયાર્ય પદતા અર્ય કરતાં તદ્‌ત જુદ્દો હેય છે. 

ધણુ કહે છે કે શખ્દદ્દારા જ જ્યારે વ્યગ્યાર્થતો ખોધ થાય 
“છે, ત્યારે તેતે વાચ્યાર્થ' કહેવામાં દોષ શે ? એના જવાખમાં મમ્મટ 
કહે છે કે શખ્દ વ્યગ્યાથનતે। ખોધ કરાવે છે એ વિશે કશે! મતભેદ 
નથી. પરતુ જે જતના વ્યાપારદ્દારા શબ્દ વાચ્યાથ'તો ખોધ કરાવે 
છે, તે નાતના વ્યાપાર દ્વારા તે વ્ય'ગ્યાથ'તો ખાધ કરાવતો નથી. 

110 1704%ડ5 072#'7/; બ ત ૪૦'તે 23 કાંટા11)11૪ 
[13 1119૯રતે 110€૮111છુ 183 ૦16161) ત(€1*૦૧૬ 10102 
'(141 રં ડાંદુ1)1ટુ 115 ૦11210 પ૩૫ત્રાં 100૮011૪. 

અર્થાત્‌ જે ઉપાય અથવા જે વ્યાપાર દાર! શબ્દમાંથી આપણે 
વ્યગ્યાય્તે સમજીએ છીએ તેની પ્રણા।લી વાચ્યાયેતા ખાધ કરાવવાતી 
પ્રણાલીથી તદન જુદી હોય છે. કેટલાક કહે છે કે, તીત્ર વેગે કોઈ 
તીર છોડવામાં આવે તો તે જેમ બખ્તરતે ભેદીતે શત્રુના હૃદયને વીંધી 
નાખે છે, તેમ શખ્ઠ પણુ એક અર્યતે। વાચ્યાર્થદ્રારા ખાધ કરાવી 
ક્રમશઃ ખીત્ન એક વ્યગ્યાર્થનો ખોધ કરાવે તો તેમાં દોષ શે ? એના 
જવાબમાં મમ્મટ કહે છે કે કોઈ પણુ શબ્દ સાંભળ્યા પછી જે કાંઈ 
અને છે તેતે જ વાગ્યાર્થ કહેતા નથી. જે કહેતા હોત તો તે 
જક્રાઈને તતે પ્રુત્ર થયો! છે એમ કહેતાં તેતે જે આતંદ થાય છે, તેતે 
પણુ વાચ્યાર્થ કહેવો પડત. 

વાચ્યાયે હમેશાં એકરૂપ હોય છે. પરતુ બ્યગ્યારય પ્રકરયુાદિ 
વિવિધ કારણે જુદે જુદે! હોઈ શકે, ઘણી વાર્‌ બ્ય”્યાર્ય વાચ્ચાથેથી 
તદ્‌ત વિપરીત પણુ ન્નેવામાં આવે છે. એવી સ્થિતિમાં વાચ્યાર્યથી 
વધારાને! વ્યગ્યાથે માન્યા વિના કાવ્યમાંથી જે બધા અથે પ્રતિપાદ્તિ 
થાય છે--જે બધા રસાદિતે ખોધ થાય છે, તેતો કોઈ પશુ ખુલાસો 


"શ્ર કાગ્યવિચાર 


ભ્માપી સકાતો નથી. મહિમભદે જે એમ કહ્યું છે કે અતુમાનદ્દારા 
હ્યૂ'ગ્યાર્થ પ્રતીત થાય છે, તે પણુ ખર્‌ાખર નથી. કારષુ “રમ ધાનિજ' 
લગેરેમાં સિંહ બહાર નીકળ્યો છે એ ભયકારણુ છે માટે ધાર્મિકને 
અઠાર નીકળવાની ના પાડવામાં આવી છે--એ અતુમાનદ્દારા સમજ 
સ્કાતું નથી. કારણુ ભયનું કારણુ હોવા છતાં પણુ ગુર્‌ અથવા પ્રભુતી 
આત્તાથી અથવા "પ્રિયા પ્રત્યેના પ્રેમતે લીધે માણુસે ભયભર્વે। કાર્યા 
કરવા પ્રશૃત્ત ચઈ શકે છે. વળી એવા માણુસો પણુ હેય છે જે 
ઝુતરાથી બીતા હોય, સિહથી ખીતા ન હોય--એટલે એવું કોઈ કારણુ 
નંથી કે જેતે લીધે નિશ્ચિતપણે એને અતુમાન કહી શકાય. એટલા 
સાટે જ વ્યગ્યાથેતો ખોધ કરાવવા માટે શખ્દતી સ્વત'ત્ર વ્ય જના- 
ચ્ક્તનો સ્વીકાર કરવો પડે છે. 

્વૃનિકારને। ત્રથ લખાયા પછી મોટા ભાગના આલ કારિકરિએ 
'વ્યગ્યાર્યનું અસ્તિત્વ સ્વીકારી લીધું છે, અને તેતો બોધ કરાવવા 
સાટે વ્યજના નામે સ્વત'ત્ર વ્યાપાર્તો પણુ સ્વીકાર કર્થો છે. શબ્દ 
શી રીતે અથખાધ કરાવે છે એ સંબંધે નૈયાયિકો અતે મીમાંસકાભ 
ખૂખ શોધ કરેલી છે. એ ખધી શેધમાં તેમણે વ્યજનારૂપ કેઈ: 
સ્તત'ત્રૃત્તિ સ્વીકારી નથી. તેથી એ વિષયમાં આલ'કારિકે। સાથે 
તેમને તુમુલ્ર ઝઘડો જમ્યો હતો. એનો જ સામાન્ય ખ્યાલ આપવા 
માટે આનદવધેતે અને મમ્મટે એ બાખતમાં જે ચર્ચા કરેલી છે તેતો 
ચાડે ઉલ્લેખ કરવામાં આવ્યે. આધુનિક સમયમાં યુરેાપિયનોના 
ગ્ર'થમાં આ ર્સંબંધે ન્નેઈએ એટલી ચર્ચા ન્નેવામાં આવતી નથી. 
અતિ આધુનિક સમયમાં જેસ્પર્સન રિચાર્ડ્સ ( ]€૬[૩૦₹૩૦1, 
ૉરાબાતાતેડ 2 વગેરેના ગ્રથેોમાં થોડી ચર્ચા થઈ છે. 
સખ્દતો વ્યાપાર એ શખ્દતે અંગ્રેજ પ્રમાણે સમજવો હેય તે! આપણે 
તેને 1011011૦01 કહી શકીએ. આધુનિક રીતે પ્રશ્ન એવો થાય ઝે 


ધ્વનિ કદર 


102૬ 13 116 10101101 ૦01 4 ૪/૦1 ૦ 2 8૯€101(€116€ 110 
ઊટા'દ01€ ? આપણે નણીએ છીએ કે શખ્દમાત્રનો એક [21110217 
10€ત1118 હોય છે. એને જ સંસ્કૃતમાં વાજ્યાર્થ કહે છે. એ ઉપરાંત 
ધણીવાર ૦૦૧૬૯૩ પ્રમાણે [21110137 111€ત1110૪ ઉપરાંત શખ્દના 
એક 5€૮0॥તં2:)7 116111૪ થાય છે. એને જ લદ્યયાર્યે કહે છે. 
પરતુ ॥લઇતાપ#૯તે માટે આ ખે અર્થો પૂરતા નથી. 

અતિ પ્રાચીનકાળથી જ સાહિત્ય શખ્દમાં જે એક પ્રકારનું 
વિરેષ રામશ્‌ીયકત્વ રહેલું છે તે સૌના જયાનમાં આવ્યું હતું. 
લાંગિનસે કહું છે, “ 1336વ્રણા1(01 ૪૦તંડ ત્ર1€ (1€ ૫૯1૪ 
તાતે ૪૮૦૫1૬ દાદર રબ ઈ3€ 4.” બએેડલીએ કહું છે, 
“*120૯૫'૪7 15 (1૯ 300111. 1૬ ૦૦11૦5૩ ૪/૦ 410૫ 110% 
૫11€16€. 11 1 11001 30૦217 21 ૦૫૬ તતા ટુ દત્રાતં કી 
1101 ત1030/€1 11 ૦01 12118૫2૪. 11 15 1101 ૦૫1 3€1”₹210દ, 
11 15 ૦૫1 110ત51€1.” ઓગ્ડેને કહ્યું છે, “ 111૬ 15 ૦૯1110 
153 111 111€1'€ 15 ત ૯૦૦10011001) ત્વાતે 110[02011૮10 ૫૬૦ ૦ 
૪૦1૮ 13118 15 તૉરિટા'(€1૬ 1*૦011 301૯11111૦ ૦1 તડ ૫/૯ 
31211 ૦11 11 (11૯ 3111૯; 311112010૦ ૫૬૯ ૦ ૪૦૮. ” 
રાખ્દના €10૦૬1૪૯ 1૫0૦101 વિશે ખોલતાં એ ગ્રંથકાર જ કહે છે 
૧ શખ્દનાં 1010001 નાનાવિધ હેય છે. આપણે ન્યારે એમ 
કંહોએ છીએ કે તાળ 13 2 ૫૪૦1૧૧--ત્યારે એના વામ્યાથનું કશું 
તાત્પર્ય જ હેતું નથી. એ વાકય દ્વારા આપણે કેઈ પણુ વણુન 
કરતા નથી, પ૨'તુ મતના એક ભાવને ઉધોતિત કરીએ છીએ. એ 
વાકયની સાથે જે 116 1દ્દ બ (13૦ ડિંરિકાં 1037૯૬13 900 
(૦૯1--એ વાફયનની તુલના કરીએ તે બંને વચ્ચેનું પાર્થેકુય અનાયાસે 
આપણે અતુભવી શકીશું. જ્યારે આપણે એમ ફહોએ છીએ ક્ર 


૨૧૪ કાબ્યવિચા૨ 


ીતા3 15 2 190111, ત્યારે “ 10 11257 101 ૦ 11021૮1૪ 
81ત1€111€118 1301 €૪૯1 1તિ13€ 3₹8£€113€1113; પહ ત્વ'€ 11003૬ 
10001019 ઘડા1ટુ ૪૦ તડ 1061€1 ૬૦ ૯૦૫૦૮૯ વં13 
ત્રદાપતૈટક.” શખ્દતી આ નતતી જૃત્તિતે માટે વકતા અને ખોહબ્ય 
વચ્ચે વિરોષ એક પ્રકારતે! સંબંધ હેવાતી જરૂર છે, જેતે ન્ેરે 
વકતા પોતાના વાકય દ્રાર ખોદ્ધબ્યના ચિત્તમાં વિશેષ કોઈ પણુ ભાવ 
રસાદિ કે વસ્તુ અભિબ્યજિત કરી શકે. 

*ઈ1તૈલા' (16૯ €1001106 10110110115 1 1206 11010તૈલતૈ 
1011 (13€ €%[૩1૦૬૩ં૦1 ૦ ૦૦॥તૉ 110113, તપાંદણતૈ€$, 1000૦તૈડ, 
1101૫11015 ૯1૦. 11 113€ 3[2€2£01 તરત દહ? ૦૦11110૫11" 
10210135 તરે 113 153 (1૯1? €૪૦૦210115 11 1136 1511301.” 
સંસ્કૃતમાં જેને અભિવ્ય'જના કહેવામાં આવે છે તેતો જ અહીં ૯૪૦૮૯૦ 
શખ્દ દ્રારા ખોધ કરાવવાતે પ્રયત્ત કરવામાં આવેલે છે. 
વાચ્યાથય અને વ્યંગ્યાર્થેની તુલના કરતાં એગ્ડેન કહે છે કે, 
“૧1 ૦0 1010110135 પાતૈલા' ૦૦1૧ાંતૈટ'ત101 ૫૩૫૮119 ૦૦૦૫? " 
(૦૪૦10€1' 90૬ 13011€ (16 1૯55 110€)9 ત1#€ 11101211) 
તા$0001. 5૦0 તિ! ત5 ૫૪૦તૈડ ત1૯ પ૩ઉતે ૦100110613) 110 
૫૯૬1013 ત3 ૬૦ દલાં ધ 11 (11૯ 311101 ૩૦110૬90 ૦21 
તૉ1€૦119 21130. ૫101 1100611 [૦૦1 ૦€૦1॥5ાંડ$ડ ૦1 31૮૯" 
11361113, 3301080110 ત11'212€1116115 ૦22212૯ બ પદ 
૦! દ્િડાંઇ7, ૫11013 21%€ પ3૯તૈ 101 10! (10 ક8ત્ર૪€ બ 
(ઊલં* ૬:11 ૦1 13૬) 0૬ 101 110 321૮૦ ૦ 110 
ટદાપતૈટક 01101 દલાઈ ત૦૦૦[212110€ ૫1 ૯૫૦૮૯૦. 
2₹0૫તેલવે દતા (10૯ તદદંદણવેંદ ૦₹ 1€0111છુ 13 €૫૦1૮૦તે 
13€ 10031 110[20₹14101 1011011011 ૦1 30011 1ત1180ત૪૯€ 13 


શ્વનિ શ્દૃષટ 


[0111૯તં તાલ 2109 3911000116 10106101 1121. (13૦, 9૦।/તક 
1021 132€ 15 11311111160 ૦11] ત્રઉત $પ્ડાંલાંત્ર£97 ૦ 
ઉ8€ €૫૪૦૦૮1પ૯ 10100110135.” અર્થાત્‌ વ્યંગ્યાર્થેતે પ્રગટ કરવેદ 
ઝે જ કાબ્યનું પ્રથમ પ્રયોજત છે. વાચ્યાર્થ ત્યાં પોતાને ગોથુ 
અનાવીને, સ્વાર્યને ઉપસર્જનતીભૂત કરીને, દ્દારરૂપ ખતીને વ્યગ્યાર્યને 
પ્રગટ કરે છે. તેથી વ્યગ્યાર્ય સંબંધે એ સાચે! છે કે ખોટો છે એવું 
કશું જ કહી ન શકાય. તે સાચા-ખોટાથી પર છે. 

આ વાત ભરટ્ટનાયક અલિનવગુપ્ત વગેરેએ વારવાર કહી છે. 
એને જ અતુલક્ષીને ઓગ્ડેન કહે છે, “11 1૦86 ૬૯૬૬ ૫713€110€1 
૦૫: ૫૩૦ ૦1 ૫/01'તૈંડ 13 €૯૩૬€॥1૫ત્ર1 3071300116 ૦1* ૦૯110૦11૫૯ 
18 (1€ ૧૫૯૬601 “ 13 દંડ ૬:૫૦ ૦1 તિ130 11 1100 
૦#તૉ11217 3૦1€11દ3રલ ૩૦10૩3૦૯ ”? 11 દંડ તુપ૦3૬૦1 15 
₹૯1€૪૯1 (13€1 (110 5૯ 15 511001૦ (અભિધા). 11 11 19 
૮૮1109 111૮1૯૫૪૯1૬ (૯1 0૯ 1020૯6૯ 10 ૯1૧100૬10૯ 
પ1૯૪૧10€6.” ધણી વાર કેઈ કોઈ શખ્દમાં એવી વ્ય જનાશક્તિ 
(૯10૦119૯ €॥વંલા1૦૪) હેય છે કે તેના પ્રતિશ્રબ્દ દારા તેતું તે 
સામર્થ્ય સમજ શકાતું નથી. કોઈ શખ્દતી કેવળમાત્ર સ્વાભાવિક 
વ્યજનાશક્તિ તે જ અર્થતા ખોધ કરાવનાર ખીશ શ્રખ્દ કરતાં 
વધારે હોય છે એમ નહિ, પણુ ખીન્ન શ્રખ્દના સાત્નિષ્યને કારણે 
કાઈ શખ્દમાં જે વ્યજનાશક્તિ નેવામાં આવે છે તે બ્ય'જનાશ્ષકિત 
પેલા શ્રખ્દથી વિખૂટા પડતાં રહેતી નથી. એટલા માટે રિચાર્ડ્સે 
તેમના [11103021 ૦ રિ1૦૬૦1૧૦ નામના ગ્રંથમાં લખ્યું છે, 
(«4 ૪01તે ૦0 [11506 03€11 150્ર૯તૈ 10010061030128119 
1₹011 113 ૦૦1૩૬10111૪ુ ઇલાંદુ10૦0૫૪૩ 15 1૦ £૦- વૈંલ૪૦1૦[૩ 
1₹₹€1€૪૯€10£ ૬5૯11$€3 ૫11018 102 110610 ૪૯૦૬૫૯ .]દ ૬136 


કદ કાબ્યવિચાર 


0દૌ1€# ૫૪૦ તક (૬૦ [૦010૪ 11. કત પંડ 15 તદ 9063 
લતૃઇ2117 ધ૫૯ પાંદ દ1€ 11050૪6૯ 1000૬10108 0૦110! 
ટ 85€050, 13 €લૉળાટ, 589. અલ'કાર સંબંધે ખોલતાં 
એ ગ્રંથમાં રિચાર્ડ્સ કહે છે કે અલકારનું તાત્પર્ય વ્ય'ગ્યાર્યનું પોષણુ 
કરવાનું છે. “1/1 3[21€101ત00!' 13 (11€1'€ 11 (116 11122€17 ? 
૧10€5€ 11122૯5 1140૯6 10 3121€1ત૦01 [00૬ ત1'€ ૬૦૫૪૦1૮1)/ 
€11લાંલા311, ત €૦1001 1006215 101 32118 ૪111 ૦10૦ 
દત્રડ (૦ 820 ...1.0036 11013 €૫€11 ત્ર 11110 1011 11611 
8€1૫1€€, 1€1 દાં? 3[લ॥ ૦પ: 201 110તલ૦[2€10લ1011 દ્વા 
81€)7 ૯81 21 ૦1૮૦૦ (૦ 4દ3દ તટુઢા051 118૦0 (11૮15 
111€1361010.” 

આપણા દેશમાં વ્'જના અને "્વનિતી જેવી વિસ્તૃત ચર્ચા 
ચઈ છે, તેવી યુરોપીય સમાલોચના સાહિત્યમાં થઈ નથી. તોપણુ 
વર્તમાનયુગની કાભ્યસમાલેચનામાં વ્ય'જના જ કાવ્યને પ્રાણુ છે એ 
આખત વધારે ધ્યાન ગયું છે. ર્ચાર્ડસે તેમના 1111050019 
બ 1ર10૮1011ત૮માં લખ્યું છે કે ધણીવાર જે શાખ્દોમાં થેડે ધણે 
અંરો ઉચ્ચારણુ-ધ્વનિ અને અર્થતે! મેળ હોય છે જેમકે 110, 
રીત્રડ), 1ત1010€ વગેરે, તેવે ઠેકાણે એમાંના કોઈપણુ એક શખ્દને યે 
ઉપયે।!ગ થતાં તે તે જતના ખીન્ન શખ્દતે! અથ અતે ચિત્ર પોતા 
મારતે બ્યજિત કરે છે. અને એટલા માટે જ કોઇ ખીજ સાહિત્ય- 
સાંથી કેઈ કાવ્યનો અતુવાદ કરવામાં આવે તો તે અતુવાદ મૂળમાં 
વિષયવસ્તુ જે રીતે પ્રગટ થયાં હોય તે પ્રાકટયને પ્રગટ કરી શકતો 
નથી. જે જાતના ૨ાખ્દોમાં ઉચ્ચારણુ અને અર્થનું સરખાપણું હેય 
છે તેને તેમણે ]/01210€10૦€ એવું નામ આપેલું છે. એ સંબંધમાં 
રિયાર્ડસ કહે છે,-- 


ધ્વનિ ” ૨૬૭ -. 

* 1 ૦૦॥રલંપતૈટ દ1€ા13 દ121 (11૯૬૦ ૯%૩1€૬31%૯ ૦1 3)113- 
8૦1૦ ૪૪૦1વૈ$ ૬૦૬ દૌલાંદ (રાઇટ બ છાં1ટ [0૦૮૦૫1ત્1)/ 
શદળટ્‌ 1૦13 (10 ૦૨1૦! ૫૪૦1તંડ 311111૪ (116 [01211011103 
૬૪11613 50[2[201 દ ૯11 10 1૦ 92061'૦૫॥1તૈ ૦1 ધૌલ 
3111. 110 1:2113121101), [01 €%૮111123€, (1૯ ૯%[૩₹૦૬૩1૫૯૦ 
૧૪૦1'તૈ 11 21011૮1 1ત11ટુપતટ્લ પ1 101 1૦6૦૦૬૩૮111 
૩૦૫॥તૈં ત ત 11૯ 113૯ ૦1ઠાા1ત્ાં ૪૦૬તં. ડિંતલા 1), 
2૪1 2 121000 2001૯વતાં૦1 ૦1 (1€ ૯€૩%£૦૯૩૩1૫૯1૧૯૩૬ 
૦ ત ૪૦1 11 ત 1૦11 1211808૯ 111 0૯ 10 11211૯6? 
૦ 106૮619 100101૪ 113 10૯૮111૪ તાતે 1૯]311છુ 15 
8૩૦પ૧તૈ. 1૬ 15 ત 110૮21૬૯! 0 1૮111૪ 11 (16 12 61%:₹૦૫॥તૈ 
૦ 110 111તં (1૦૯ ૦1(101* ૫૪૦'તંડ બ 1106 1૮180૪૦ 
૫૪11013 31121૯ /001[21€11€3 પ1 1૬. 1103 10 ૦100 
€21 21[2[2€૦1ત1€ (11€3€ ૯%[21€૧૬1૫૦૯ 1€ત01'€૬ ૦1 1[૦1૯ાંદા1 
૫/૦તંડ 1૫૬૬1)? પ્દ10૫૬ ત્ર 1૦4117 ખાંતે તિ॥11તાવંદ૪ 
જાઇ દ11€ 121102૫22૦.” 


વ્યજનામાં જેમ વાસનાના ઉદ્દેકતે નરે અલોકિક ચમત્કારિત્વતે 
ઉલ્લેખ કરવામાં આવ્યે! છે, તેમ શ્રાખ્દી ભ્ય જનાનું ઉદાહરણુ લઈને 
અહીં તેતું જ સૂચન કરવામાં આવ્યું છે. આપણુ। આલંકાર્ક્રિએ કહું 
છે કે ધણીવાર શખ્દસૌષ્ઠવ દારા કેઈ પણુ શંગારાદિ રસ, વસ્તુ 
૧ અલંકાર ખ્ત્રનિત થતો ન હોય તે પણુ એક પ્રકારનું વિશેષ ચમ- 
ત્કારિત્વ ઉત્પન્ન થાય છે. [40121110૯6 ના પ્રયોગ દ્દારા તે જતને 
ખીને શખ્દ વાસનાત્મરૂપે રહીતે જે ચમત્કૃતિતે વ્યંજિત કરે છે, તે 
"કાઈ પણુ રસ કે વસ્તુને બ્વનિત કરતી નથી હોતી. તો પણુ તેનાથી 
એક પ્રકારનું ચમત્કારિત્વ ઉત્પન્ન થાય છે. આ સંબંધમાં કારબ્ય પ્રકા- 


*%૬૮ ન કાવ્યવિચા૨ 


 શ્રની ટીકામાં ઉધોતકારે લખ્યું છે,--'બલંજત-શન્ટ્વ્યંમ્યહ્ય બાર્ચાર્શ્ય 
'વિમાવાચવ્રાપતો ૬ૃંગારારિ વિશેયાનાત્રયાવેન ટૂયોરવે બાશ્વાટોવજારમરવાત્‌ 
' ચાવિવંરંમમોચરતારચ ૩૧ારેયલા ।' અર્થાત્‌ ર્સાદ્નિ ધ્વનિત કરી ન 
શકે તો પણુ અલંકૃત શ્રખ્દ દારા બ્યજિત આસ્વાદ કાવ્યને ખૂષ 
' ઉપયે।ાગી થઈ પડે છે. 

શખ્દાર્થી વ્ય'જનાનું ઉદાહરણુ આપતાં રિચાડ્સે એ 
ગ્રથમાં શેકસપિયરના “એન્ટતી એંડ કિલયેોપેટ્રા'માંથી એક કાવ્ય 
 ક્રાવ્ય ઉતાર્યું છેઃ-- 

€૦10૯€ (1100 1001૮1 ૫૦૬૦1, 

10ધા ૬10 3112 (૦૦1 1113 1101 111111310૮૦ 

01 112 41 ૦1૦૦ પ11૫1€; [0૦01 ૫0110100૫3 1001 

સેલ 21087, ત1તં તૈટ3[૮1011. 

ર્યાડ્સ કહે છે કે અહીં ઊ101ત] શ્ખ્દતો અર્ય મારક થાય 
' છે પરંતુ એ વડે એક વિરોધાભાસ અલ'કાર ખત્રનિત ચાય છે. 
મારક ભુજંગ, અમર આત્માને અથવા અમર જીવનને વિધ્વરૂપ થઈ 
પડશે. 1101 શખ્દને। અર્ય મ્રૅથિ થાય છે, એ મ્ર'"થિ રાખ્દદ્દારા 
હેદયગ્રંથિતા પણુ બાધ થાય છે. જેમકે મિયતે ટૃઢ્યશ્રચિઃ |' ગ્ર'થિ 
છૂટી જવાથી બધાં દુઃખો અવસાન પામે છે. મ્રથિ બધા પ્રસરેલા 
 સૂત્રતું સંધિસ્થાન છે, ખધા અર્થનું ખીજભૂત ઉત્પત્તિકેન્દ્ર છે. શિચાર્ડ્સ 
કહે છે કે 110૬11130૯ શ્ખ્દદ્દારા 10111130 અતે 1101111350 
એ બંતે શ્રબ્દોના જે અનેક અર્થો છે (જેમકે પરિચિત, ધનિષ્ઠ, 
રહુસ્ય, ગેોપપત, અંતરગ, સાર્ભૂત, અંતર્વસ્તુ) તે ખધાને એક સામટા 
: પિંડોમૂત કરીને પ્રગટ કરવામાં આવ્યા છે, અને સહેજ ધ્યાન આપતાં 
. માલમ પડે છે કે [૦0 અને ત્વા157 શબ્દના સામટા પ્રયોગથી 
-એજ સુચિત થાય છે કે મૂર્ખાએ જ કોધાન્ધ ખનીને વિષ ઉદ્ગારી 


શ્વાન ણ્દૃણ-- 


શકે છે. એની સાથે ૪1 વૌ શબ્દ વપરાઈ ને એ અર્થને પુષ્ઠ ફરે 
છે. વળી તૅંટક0210ૌ શખ્દ દારા એક ખાજુથી જેમ એવો અર્ય 
સમન્નય છે કે વધ કેર, તેમ ખીજ ખાજુથી સાથોસાથ હતન કાર્યની 
ક્ષિપ્ તા અતે આવેગ તયા સાથે સાથે પરલે।કમાં મોકલવાતી વાત 
પણુ ધ્વનિત ચાય છે. [11 અથવા તૅંટડ1:૦) શ્ખ્દતે પ્રયોગ ક્યો 
હેત તો તેમ થાત નહિ. 


અલિહિતાન્વયવાદ અતે અન્વિતાભ્િધાનવાદ વિષે ઉલ્લેખ ૩રતાં 
રિચાર્ડ્સે શે બેમાંથી એકેતે। સ્વીકાર ન કરતાં વાકયસ્ફ્ોટપક્ષને સ્વીકાર્યો 
છે. “ઉ1લ1'ટ 15 2 11150011૦06[21101 ૪11061 ૬123104119 ૬417૦૩ 
(130 10€ત111૪છુ ૦ 4 36111€11૦€ ૬૦ ૪6 પ1 ૫0 1010 
૩૦01221210 11011185 ૦ 11૩ ૫701તંડ 113516 ૦ 1૦૦૦૪- 
41131૪ દત 1 15 (1€ ૦(1€1' ૫/27 ત્0૦૫૬, ત્રાવ પદ 
(1૯ 1106દ1112ુક ૦1 ૪/૦1તૈડ$ ત્વર"€ તંલા1ઇલ૯તે 1૦10 ૯ 
10€ત11185 0૦ 3૯11૬61૦૯૩ 10 11100 116) ૦૦૦૫૬.” 
પરતુ વાકયસ્ફ્રોટ પક્ષનો અહીં સ્વીકાર થયેલો હેવા છતાં મૂકતઃ 
વ્યજનાપક્લ સ્વોકારાયે। છે એમ લાગે છે. વાકયસ્ફરોટપક્ષ અતે વ્ય જના- 
પક્ષમાં થોડે અંશે સરખાપણું રહેલું છે. વાકયસ્ફ્રોેટ એમ પ્રતિપાદન 
કરવા માગે છે કે સમસ્ત વાકયદ્દારા યુગપત્‌ પ્રમટ યઇતે એક અર્થ 
ફૂટી તીકળે છે. આ ફૂટી નીકળવાતે સ્ફ્રોટ કહે છે. એ સતનું 
તાત્પર્ય એ છે કે વાકયમાંનાં પૃથફ પૃથક્‌ પદ્દોના સ્વતત્ર અર્ય 
એકત્ર ચઈને કોઈ વાકયંના અર્થને ઉત્પન્ન કરતા નથી, પરતુ આખા 
વાક્યનો એક અર્થ એકી સાથે ફૂટી નીકળે છે. વ્યજનામાં પણુ 
વાચ્યાર્થ ઉપરાંત વ્યંગ અથ આખા વાગ્યાથમાંથી અતે તેના 
પ્રતિપાદક શખ્દમાંથી એકી સાથે ફૂટી નીકળે છે. પરતુ એકી સાથે 
ફૂટી નીકળતો હોવા ૭તાં પણુ શબ્દગત અને અર્યગત્‌ પૃયકૂ પૃયફૂ 


“૨૪૦ હાવ્યવિચા૨ 


'શ્વનિના અસ્તિત્વનો અસ્વીકાર કરવામાં આવતો નથી. આમ છતાં 
એ ખ્વનિઓના એકીકરણું દાર આખો વ્યગ્યાર્થ ખીલી ઊઠે છે 
એમ પણુ કહી શ્રકાય એમ નથી. પૃથફૂ પૃથફૂ પ્વનિ અતે શખ્દ- 
ગ્રમોગની ચારતા પરસ્પરમાં અનુપ્રવિષ્ટ થઈને એક અખંડ ચમ- 
'«કારિતા ઉત્પન કરે છે. ધ્વનિએની અથવા ચાર્‌ શખ્દપ્રયાગની આ 
પૃથરૂ અભિવ્યક્તિના એકીકરણુથી વ્યશ્યાર્થઃ નિષ્પન્ન થતો નથી, 
પરતુ તેએ પરસ્પરમાં ૫૨સપર એક અભિનવ રીતે એવાતોા મળી 
“તય છે કે પાનકર્સના જેવું અદ્જુત ચમત્કારિત્વ પ્રગટે છે. આ બંને 
સતો અલિહિતાન્વયવાદ અતે અન્વિતાભિધાનવાદથી જુદા છે. એમાંતોા 
જાઈપણુ વ્યગ્યાર્થ અથવા સ્ફરોટ માનતો નથી. અભિહિતાન્વયવાદના 
મત પ્રમાણે શ્રખ્દ અતે પ્રત્યયના પૃથફૂ પૃથફ અર્ચ વાકયતાત્પય ને 
“લીધે એકત્ર ભેગા થાય છે અતે એકે પદતે। અથ ખીનન પદના અર્થ 
સાથે મળી જઈને એક ર્સંમિલિત વાકયાર્યને ઉત્પન્ન ફરે છે. અન્વિ- 
"તાભિધાનવાદીઓના મત પ્રમાણે પ્રત્યેક પદ સાધારથુભાવે કેઈ 
.ક્રિયાતી સાથે અન્વિત યઈ તે પ્રગટ થાય છે, અતે ક્રિમાં પણુ 
પ્રત્યેક કિયા કેઈ કર્તા અથવા કર્મતી સાથે અન્વિત થઈને પ્રગટ 
'થાય છે. આમ સાધારણુભાવે અન્વિત થવા છતાં પણુ તેની સ્મૃતિ 
“અથવા સંસ્કારેદ્ખોધને નેરે અચવા સ્વત'ત્ર શકિતતે ન્નેરે વિશેષ 
પદની સાથે વિશેષ પદના અન્વયને ખોધ કરાવવાને સમ્ય થાય છે. 
'શાં કહેતાં જ ક્રેઈપણુ ક્રિયા સાથે અન્વિત ગાય એવે। અર્થ સમજાય 
'છે; માનય કહેતાં કોઈપણુ કર્મે સાથે અન્વિત આનયન-સાધારણુ 
એવો અથ સમજાય છે. તોપણુ ગોપદની શક્તિ પ્રહણુ કરતી વખતે 
“જે વિરેષ પ્રાણીના પિઃને જોયો! હતો અને આનયન ક્રાની શક્તિને 
'એાધ થતી વખતે જે વિશેષ આનયન ક્રિયા નેઈ હતી, તેના સંસ્કાર 
“ઉદૂબુહ્ધ થઈ આવે છે અતે તે ક્રિયાની સ્મૃતિતે જેરે ગો-સાધારણુ- 


થ્વનિ ણઇર 
માંથી વિશેષ ગો અતે આનયન-સાધારણુમાંથી વિશેષ આનયન ઉપર 
આવીતે આનયનાન્વિત ગો અને ગવાન્વિત આનયન એ બંતેતે એકત્ર 
કરીને, વિશેષરૂપ ગો અને વિશેષરૂપ આનયનને એકત્રિત કરીને વિશેષ્ટ 
વાક્યને અર્થ સમજી શકોએ છીએ. અન્વિતાભિધાનવાદીઓમાં 
સાધારણુમાંથી વિશેષ ઉપર્‌ શી રીતે અવાય છે તે વિશે પુષ્કળ 
મતભેદ છે, તેતે! ઉલ્લેખ આવશ્યક નથી. શ્વાલિકનાથતી વાકયાર્ય- 
માતૃકા૬ૃત્તિમાં એ વિષયતી વિશેષ ચર્ચા કરવામાં આવેલી છે. 
રિયાર્ડ્સે બ્ય જના સંબંધે બોલતાં લિષ્સના (111203) ડિ ણપ્રૅ- 
પાટ મતને અનુવાદ ફરીને કહ્યું છે કે જ્યારે જ્યારે આપણે કેોઈપણુ 
આદ્ય વસ્તુ જેઈએ છીએ અથવા સ્તર સાંભળીએ છીએ, ત્યારે ત્યારે 
ભાપણુા મનમાં સાથોસાથ એક ક્રાત્મક વ્યાપાર ઉત્પન્ન થાય છે. 
જાઈપણુ વ્યક્તિ ન્યારે ઊં'ચીતીચી જગ્યાએ યઈ ને પોતાની મેળે આંટા 
મારતી હોય છે ત્યારે તેતી ન્નયુ વગર જ તેતા પગ તેતા દરેક 
વિદ્દેપને સામંજસ્ય પૂરક વ્યવસ્થિત કરી લે છે. પરતુ જ્યારે એકા- 
એક કોઈ ચઢાણુવાળી અમવા ઢાળવાળો જગ્યાએ તે ચઢવાનો 
આરભ કરે છે, ત્યારેજ તેતે તેતી ગતિ વિશે નનમ્રત બનવું પડે 
છે; અને ત્યારે આશંકા, આત્મરક્ષા વગેરે વિવિધ ભાવે ઉદ્દેક પામીને 
તેના ગમનવ્યાપારતે તેના આગળ જીવતો ખનાવી મૂકે છે. યારે 
આપણે ચિત્રમાં ઝાડ ન્નેઈએે છીએ, ત્યારે તેતે આપશે ઝાડ છે 
એમ પણુ સમજએ છીએ અને નથી એમ પણુ સમજીએ છીએ. 
જૃક્ષના સાદશ્યનું ઝાન થાય છે; અતે છતાં એવો પણુ ખોધ થાય છે 
૧% જે આવેષ્ટનમાં ૨ૃક્ષતે પ્રત્યક્ષ જોયું છે તે આવેષ્ટન આ નથી. 
પુરાણી વસ્તુતે નવા આવેષ્ટતમાં નેવાતે લીધે ચિત્તમાં આંદોલન 
ઉત્પન્ન થાય છે. કેઈ પણુ અભિનયમાં જયારે નરહત્યા જેઈએ છીએ, 
ત્યારે સ્વાભાવિક નરહત્યા કરતાં તેની ભિજ્નના આપણે અતુભવી 


હ. હાવ્યનબિચાર 


માજીએ છીએ અને તેની સાથે સાથે સ્વાભાવિક નરહત્યા નેતાં જે 
બધા ભિન્ન ભિન્ન ભાવો આપણા હદમને કબજે કરી ખેસત, તે 
નાટકીય વિભ્રાવાદિ દાર ઉપસ્થાપિત થઈ ને એક નવીનતા ધારણુ કરે 
છે; અને તેની સાથે સાથે આંપણં ચિત્ત નાનાવિધ કલ્પનાથી અતે 
નાનાવિધ વ્યાપારોથી સંચરણુશીલ ખની નય છે. એક સહુંદય વ્યક્તિ 
અને પ્રાકૃત વ્યક્તિ વશ્ચે સુખ્ય તષ્રાવત એ હોય છે કે, સહુદય 
વ્યક્તિમાં મનના ભરાવો અંતરનું ચાંચલ્ય ઉત્પન્ન કર્યા પછી જ નિભૃત્ત 
ચાય છે, પરતુ પ્રાકૃત વ્યક્તિમાં તે ખાલહ્મ ચાંચલ્ય ઉત્પન્ન કરે છે. 
પ્રદ 110281 2૮1101. ત્રળતં 1101011 201101 ૫૪11013 
તં૦€ડ 10 ૪૦ 350 1૮1 ત5 201૫દ્વાં 11પ05૯1ત1' 2011011 216 
1001€ 110[2011ત2101 દત1 ૦૫૦1 201101 11 (1૯0 ૪11-- 
ંદઇટાં૦]૩લતૈ 1011021 1096110૪છુ. 11તલ૦૮તૈ 1100 તૉ 1૦1૦૦ 
ઉ€૬૪€૦1૩ 110 111011છુ€ા11 ત્રણ (1૦ $31૫]ઝંતં ૦13૬ 
]2€1'9011 13 2 તૉટ1€11૦૯ 11 ૦૩૬૯1૬ 1૦ ૫0110 ૦૫૦૬૬ 
201101 ૮21 126૯ 1€1[3ત૦્૯ત [7 110 1101૮110 ૦1 1110 
1108૬ા0તાં 2061101.” (10101૦5 બૉ ઉપંપંવંડાળ ). 
કાઈપણુ અભિનય નેેતાં સહૃદય વ્યક્તિના ચિત્તમાં જેમ અંતઃસ્મુરણુ 
દારા તેતો રસાસ્વાદ ચાય છે, તેમ પ્રાકૃત વ્યક્તિએ અભિનય ન્નેઈને 
અભિભૂત બની નય છે. આ અંતર્બ્યાપાર અને અંતઃસ્કુરણુને 
રિચાર્ડસે 4દા1(પતેલ નામ આપ્યું છે. કોઈ પણુ અભિનય ન્ેતી 
વખતે અથવા કાબ્ય વાંચતી વખતે જે બધાં ભિન્નભ્િન્ન નનતનાં 
અંત:સ્કુરણુ અથવા અંતર્બ્યાપાર પરસ્પર અંગાંગિભાવે, વિરુહભ્ાવે 
અચવાં પરસ્પરની હરીફાઈમાં પ્રગટ થાય છે, તેના ઉપર જ ડાવ્ય- 
રસતો આધાર હોય છે. આપણા આલ'કાશ્કરિની ભ્રાષામાં એતે જ 
લાસનાનુપ્રાણુત વ્યલિથારિભાવ કંઠી શ્રકાય. “ 113052 11025614 
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8૦10૯11૪ (૦ ૦01 ૯૪[૦11€10૦૦--ંદ પ્ર11 110૬ 20212૯4 
$0ાંકાં1છુ 1121 11€ €૮128311041101 ત્રાળતે ત્રાણતા!ડાંડ ૦ 
સદપતેલ 139 101 1! દતંપત્રાવ્લલ, 11315 2310૮૯1 
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લંદાંબંકા1. ૪૮1 11 15 10 (€11115 ૦ ત111પતૈ€, (11€ ₹૯૩૦1૫૬1011, 
111€12111021101 દ્ર॥લં 0ત1તલાં1ટુ 0 110[00૫15€5-- 
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દદ 211 111€ 10031 પત્ાણતં€ [૯૦3 ૦ [૦૯૪ 10031 
120 તૈટકલાવં૪ટત.” ( 1તં. ) 

રિયાર્ડસે કહ્યું છે કે [સારા સમાલોચક થવા માટે ત્રણુ ગુણુ 
ભમાવસ્યક છે. જે સાહિત્ય વિરે. કેઈ સમાલેચના કર્તું હોય, તેના 
દારા: ઉપસ્થાપિતભાવ નિરપેક્ષભાવે, હંદૂગત કરવાનું સામર્થ્ય તેનામાં 
“હોવું જેઈએ. હૃદયમાં જે બધા ભાવો અભિબ્યજિત થાય છે, . તેનું 
સદ્ષમ વિલેષયુઃ દારા પાર્યાકય અતુભવવાની શક્તિ પણુ તેનામાં 
'લેવી: જોઈએ, અને યચાર્ધભ્રાવે ઉચ્ચનીચ, સારુનરસું, : ઉત્કૃર્તિકૂણ 
એસ મૂલ્યાંકન કરવાતી .ગ્રક્રિત. પણુ તેનામાં હેવી જોઈએ. પ્રત્યેક 
(કવિના કાવ્યમાં .ઝાકઢમ્રભંગીની મેક પ્રકારની. સ્વતંત્રતા અથવા વિચિ- 
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ત્રતા હેય છે. કોઈ એક કવિના ચોકસ આદરે અથવા પ્રાકટયભંગી 
પ્રમાણે બીજ કવિને વિચાર થઈ શકે નહિ. સ્વિનબર્ને જે રીતે 
-ગાખ્દપ્રયોગ કરે છે તે રીતે કાર્ડી કરતા નથી. જે ન્નતતના મનોભાવ 
 ઉત્તજિત કરીને પોપ પેોતાતે પ્રગટ કરે છે તે રીતે શોલો કરતા નથી. 
“એટલા માટે સ્વિનખર્ન, હાર્ડો, પોપ અથવા શેલી વગેરે સંબંધે 
આલ્લોચના કરવા જતાં પ્રત્યૈકતી પ્રાકટય ભંગી પ્રત્યે નજર રાખવી 
આવશ્યક છે. પર"તુ પ્રાકટયભ્ંગીમાં વિષમતા હેવા છતાં પણુ સાહિ- 
“ત્યની જે સાધારણુ આવશ્યકતા છે તે સધાઈ છે કે નહિ તેજ 
સમાલેચકે ન્નેવાનું હોય છે. કવિતા વાંચતી વખતે એક બાજુ જેમ 
્રખ્દો આપણે આંખથી જેઈ શકીએ છીએ તેમ બીજી ખાજુ તે 
-ચબ્દેની શબ્દાત્મક ખ્વરનિમૂલક કલ્પના મનના કાનમાં તરવા લાગે 
'છે, અને તેતીં સાથે સાથે તેતું ઉચ્ચારણુ કરવા જતાં વાગ્યંત્રનો જે 
'ક્રિયાત્મક અનુભવ થાય છે તેની છાયા પણુ તેતી સાથે ભળી નય 
છે. શખ્દના ઉચ્ચારણુ વખતે વાર્ગ્યત્રના વ્યાપાર અથવા શખ્દત્રતિની 
"જે અસ્કુટ કલ્પના મનમાં જગે છે તેની સ્પજ્ઠતા અને ગભીરતાનું 
ઝાઝું મહત્ત્વ નથી, હેતું, પર'તુ તેતે પરિણામે ચિત્તમાં જે આલોડન 
પેદા થાય છે, તેના દ્દારા વાસનારૂપે જે એક નવીન ચૈત્તિક વ્યાપાર 
'ઉત્પ્ન યાય છે તે જ સુખ્યત્વે કેરીને કાવ્યના આસ્વાદતે। પ્રયોજક 
હોય છે. વાગ્ય'ત્રના વ્યાપારની અને શખ્દશ્રતિની કલ્પના ઉપરાંત 
બીજી એક નતની કલ્પના હોય છે જેતે ચિત્રાત્મક કલ્પના કહી 
શકાય. કેઈ કાજ્યમાં જે બધા વિષયો આવે છે, તેની ભિન્ન ભિન્ન 
' પ્રકારતી છખિ વાચકે પોતજોતાની શ્ક્તિઅતુસાર ચિત્તમાં ખડો કરે 
| “છે. પર'તુ એ ચિત્રોની સ્કુટતા ઉપર્‌ અયવા પ્રકારગત વૈચિત્રય ઉપર 
કાવ્યના કાવ્યત્વતો આધાર હેતો નથી. એ ચિત્રો કેવી રીતે ભ્રાવાદ્‌- 
બાધક થઈ શકે છે એમાં જ એમનું તાત્પર્ય રહે છે. એ ચિત્રાત્મક 
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'કલ્પનાએ! પણુ શ્રબ્દશ્રતિની ક#પના અથવા વાગૃવ્યાપારની કલ્પના 
'સાથે મળી જાય છે અતે આપણી અંતઃપ્રકૃતિની ઘોતક ખને છે. જે 
“જે ભિત્ત ભિન્ન ભાવે વાચક્રાએ ભિન્ન ભિન્ન વિષયોને! અનુભવ કર્યો 
જય છે તેની સાથે સંગતિ સાચવીતે જ એઓ અંતઃપ્રરૃતિના ઘોતક 
“અથવા ઉદ્માધક થઈ શકે છે. આ વાસનાત્મક અંતર્બ્યાપારનું સ્કુરણુ 
એજ કાવ્યાસ્વાદનું આઘપ્રયોજક છે. રસ કહે, વસ્તુ કહે, ભાવ 
કહે, બધું જ એમાંથી ઉદ્ભવે છે. 
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“રૈં)ટ ૬૦૯1૩ 113€1 11341 110[2015૯5--611 તૉ!૧€૦૫ં૦1૧૭, ધાલાઇ 
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ગ્રબ્દ નેતાં વેત તેના વાચ્યાર્થતેો ખોધ થાય છે. પર'તુ એ વાચ્યા- 
ચના બોાધની સાથે સાથે વાગૃવ્યાપારની કલપના અતે શખ્દશ્રુતિનો 
કલ્પના આવીને તેની સાથે મળી જય છે, અને તેતે લીધે જે સહેજ 
“ભાવાદ્ખોધ થાય છે, તેની સાથે ચિત્રાત્મક કલ્પના અને પૂર્વાનુભૂત 
સંસ્કારતો ઉદ્મોધ થઈને મતમાં જે નાનાવિધ આંદોલનો ઉત્પન્ન 
ચાય છે તે જ કાવ્યાસ્વાદમાં પ્રયોજક છે. રિચાડ્સે રસ અથવ 
-€00૦॥10॥1ને પ્રધાન સ્થાન ન આપતાં રસાનુકૂલ અંતપ્રશત્તિનાં 
વિતિધ ન્નગરણુતે કાભ્યાસ્વાદનાં પ્રધાન ઉપાદાન માન્યાં છે. પરતુ 
રસ, ભાવ અથવા ૯1૧૧૦1101ને તેના જ ધોતક ચિહ્ન તરીકે સ્વીકાયા 
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છે. આ ખધી ચર્ચા ઉપરથી માલમે પડે છે કે સમકાલીન યુર।ષીય 
સમાલોચના સાહિત્યે પણુ વાસનાના ઉદ્ખે।ધ ૬1૨1. ધોતિત રસ અથવા 
પ્રજૃત્તિને જ કાવ્યાસ્વાદની સામત્રી તરીકે માન્યાં છે; અતે એ સામગ્રી 
સખ્દશક્તિમૂલક અતે અથશકિત મૂલક વ્ય'જનાતે પરિણામે ઉદ્ભવે 
છે એ પશુ સ્વીકાર્યું છે. પરતુ આપણુ! દેશના આલ કારિકરિએ એની 
જેવી સુદ્દમ સમાલોચના ફરી છે, તેવી યુરોપીય સાહિત્યમાં જવામાં. 
આવતી નથી. ધણા પ્રસિ&્ યુરોપીય સમાલેોચક્રેએ કાવ્યાસ્વાદને 
નિતાંત અલે।કિક કલ્યો છે. 30પત્રૉ-એ તેમના 1. 1૦૮ડાંઢ મ્ર'થમાં 
કહ્યું છે કે આપણા અંતશ્વત્તમાં જે છદ અતે સામંજસ્યતું રહસ્ય 
રહેલું છે, જે ધ્વનિ અને સંગીતતે તાલ રહેલે છે, તે દારા આપણા 
ચિત્તમાં વિશ્વની સાથે મિલનનું એવું, એક એકયનું સૂત્ર હાય આવેઃ 
'જછે, જેને પરિણામે માણુસના ચિત્તદર્પણુમાં સમમ્ર વિશ્ર એકી વખતે 
પ્રતિબિંબિત થઈ જય છે. 
1511૯ €31, તૈત્ર1ક 34 300૦૦1૧૬૯1૯1૧૦૦, 11111ઈલ ત્ર ણ% ૬€૦1'૯(૬- 
તૈટડ ₹0૦111021€3, તૈ€ 1111013011૯; ૯1૦ 7૦૫૬ 1101 $પ11101 
શ11 તૈઉડાં* વુપ€ ૬૦૬ લૌ્1(ડ 301€101 11111105, તંલ 301૩૦૬” 
શતાંત્રાૌ!ઉ બ1ંદાતાં'€ 11215 તૈટ ૮1 ૫100૦ 11011110 
€૦1110001101 ત૪€૦ 1€5 11/11110€3 ત્રપઝતુણલ]ડ$ ૦ઝર11, તૈવ1૬- 
8018 110110€115€ ઉ[ત110૫135€11€136, 1'0111/૯€1'3, 6૦011૬ 12. 
€૦1૩૩૯1૯1૦૯€ 11010તાં1€ €૬6 પ11 11011, ૫10€ ॥0€11866, 
૩210€ 61021021011. 

વળી 70૦1૦02 વગેરે અનેક વિવેચકોએ ફાવ્યાસ્વાદતે લોકોત્તર 
ચંમત્કારકારી આહ્લાદ તરીકે માન્યો! છે. [01€1ત-એ કશું છે કે, 
આપણુ વ્યક્તિગત સંપવિહીનભાવે, એન્દ્રિક તૃપ્તિથી બિલકુલ 
અહિર્જૂત રીતે, આપણાં થિત્તમાં જે લેકોત્તર આહલાદ થાય છે, 


“નિ. યહ 


તેતું જ નામ ફાભ્યતે અથવા કળાતે! આનંદ. તેમણે વારવાર કહ્યું છે, 
હોં ૪2110 111૯1000, 1 106110 10000662૬0. 321012721-એ પણુ 
એ મતવું સમર્થન કર્યું છે, કેચ કવિ અતે દાર્શનિક €૫)ત2પ-એ 
તેમના 1.૯3 ૪1013૯11063 તટ 1'53116૬ાંવૃપ€ ૦૦1૧1£૦110[207211€ 
ગ્રથમાં આનંદતે એટલું વધારે સ્યાન આપ્યું છે કે બધા પ્રકારના 
સુખખેધતે જ તેમણે સે'્ય ખોધમાં ગણી લીધા છે. ગ્રાન્ટ એલને 
કહું છે કે સાહિત્યતો આતંદ આપણા નાડીમંડળને ઉત્તજ્તિ 
કરીને સુખ આપે છે, એમ છતાં તેથી કશું નુકસાત થતું નથી, 
'એટલા માટે સાહિત્યિક આનંદમાં વ્યક્તમત કોઈપણુ સ્તાથેતો અનુભવ 
ચતો નથી, પરતુ એ ખધા લેખકોમાંથી કોઈ પણુ સાડિત્યિક આનંદનું 
ક્રથ્ું સ્મ વિશ્લેષણુ કરી શકયા નથી, 

આપણા દેશના આલ કારિકોની કાત્યમીમાંસાતી આલોચના 
કરીએ તો માલમ પડે છે કે નને કે ભરતે અતે ભ!મહે બંનેએ રસનો 
ક્રાવ્યાપયોગિતા સ્વીકારી હતી, અતે જે કે તેઆ બંતે જ, ખાસ 
કરીને ભામહ, કાન્યનું ચમત્કાર્ત્વ શબ્દ, છંદ, અનુપ્રાસ. ઓચિત્ય, 
અલ'કાર વગેરે ધણા વ્યાપારના મમાવેશદ્ારા નિષ્પન્ન થાય છે એ 
'સમન્યા હતા, તોપણુ તેઓએ કોઈપણુ સૃદ્મ વિશ્લેષણુ કરીતે કાબ્ય- 
તત્ત્તનું મૂળ સૂત્ર શોધી કાઢવાને પ્રયત્ન કર્યો નહોતો. પછીના 
સમયમાં દ'ડી વગેરેએ કાવ્યના દોષ, ગુણુ રીતિ સબંધે પુષ્કળ ચર્ચા 
કરી છે અને બહિર'મભાવે સારા કાવ્યના સ્વરૂપને! નિર્ણુય કરવાને 
પ્રયત્ન ક્યો છે. બીજી ખાજુ ભરતના ટીકાકાર ભટ્ટ લોલ્લટ, શ્રીસેકુક 
અને ભટ્ટતાયક વગેરેએ નાટથમાં કેવી રીતે રસપ્ર તીતિ યાય છે, તેની 
ચર્ચા કરત્રા જતાં મનસ્તત્ત્તનો દષ્ટિએ કવિ અને વાયક અને 
'૬ર્ચ કતો શી રીતે ચિત્તવિનિમય યઈ શકે તે સંબંધે ખૂબ સૃદ્દમ વિશ્લેષયુ 
કયું છે. છેવટે અભિનવમુષ્તે રસ એજ કાત્ય-એમ કહીને એક 


૨૪૮- કાવ્યવિજા૨ 


સાથારણુ મૂળ સૂત્રદ્દારા દોષ, ચુણુ, રીતિ, અલ'કોર્‌ વગેરે કાવ્યના ' 
ખઅધાં વિવિધ અંગોને એ રસના સુત્રદ્દારા જ સમનવવાને। પ્રયત્ન 
કર્યો છે. આ બાજુ ધ્વનિકારે અને આનંદવર્ધને કાવ્યના શબ્દ અને": 
અયે કેવી રોતે પોતાને કાવ્યરૂપે પ્રગટ કરે છે તેની ચર્ચા કરતાં 
૧વનિવાદની સ્થાપના કરી. એ પ્તનિવાદની સાથે રસવાદને કશે” 
વિરોધ હતો નહિ, તેથી જ રસવાદ ખ્તનિવાદમાં અંત્ભૂ'ત થઈ નય 
છે. પરતુ વિચાર કરીને જેઈ એ તો સમકનય છે કે ન્યાં રસષ્તનિઃ 
હેય ત્યાં જ ર્સવાદ પ્રમાણે કાવ્યત્વ માનવું પડે. પરતુ પ્વનિવાદ 
રસવાદયી આગળ ગયો છે; કારણુ, "વનિવાદ પ્રમાણે વસ્તુધ્વતિ 
અને અલકારષ્વનિને પણુ કાવ્ય કહેવું પડે છે. બ્નનિકારે ઘણે ઠેકાણે 
ચુણીભૂત વ્યગ્યને પણુ કાવ્યમાં એક સ્વત-ત્ર સ્થાન છે એ વાતને 
સ્વીકાર કર્યો છે. પછીના મહિમભરટ્ટ વગેરે કોઈ કોઈ આલ'કારિકે 
જ્વનિવાદનું ખેડન કરવાતે પ્રયત્ન કર્યો છે, પર'તતુ તો પણુ 
પછીના સમયના મોટા ભાગના લેખકે બ્વનિવાદ અતે રસવાદ ગે 
બંનેના જ વિના વિરોધે સ્વીકાર કરતા આવ્યા છે. અભિનવના 
સમકાલીન લેખક્રોમાં વકોક્તિજીવિતકાર કુંતડમાં એક પ્રકારનો 
સ્વત'ત્રતા છે એ વાતને! અસ્વીકાર થઈ શકે ચમ નથી. ભાષહે' 
વક્રોકિતિનો સ્વીકાર કર્યો છે; પરતુ કુંતકે તે વકોક્તિની જે રીતે 
સમજૂતી આપી છે તેતે લીધે ખ્વનિવાદ અતે રસવાદ બધું જ તેરમા 
આવી જય છે. આમ છતાં બ્વનિવાદમાં જે એક ચોક્કસ સીમાનીઃ 
રખા દોરેલી છે, તેનો એને કશી જરૂર પડતી નથી. વસ્તુતઃ કાવ્યમાં 
વાકયભગીનો જે અનેકવિધ વિચિત્રતા હેય છે તે ખધીને એક માત્ર 
જ્વનિમાં સમાવી શકાય કે નહિ--એ વિશે ભારે સંદેહ રહે છે. પછીના 
સમયમાં જગમન્તાથે પોતાના રસગંગાધરમાં રસ અથવા ધ્વનિને પ્રધાન 
સ્થાન ન આપતાં ર્મણીયતાને પ્રધાન કહો છે. એ રમણીયતામાં રસ-- 


ઘ્યાનિ ૨૭૯- 


અતે ધ્વનિ બંને આવી જય છે, પર'તુ રસ અતે ધ્વનિમાં આવી 
ન શકે એવાં કાબ્યોને પણુ એમાં લઈ શકાય છે. પ્રાચીન કાળમાં 
અને આધુનિક કાળમાં એવાં અનેક કાભ્યો લખાયાં છે, જેને રસ કે 
જ્વનિમાં નાખી ન શકાય, જેમાં વાગ્યાર્થ દારા જ એક પ્રકારનું 
ચમત્કારિત્વ પ્રગટ થયેલું હોય છે. રસ અતે ખ્વનિવાદતી વિરુદ્ધ એ જ 
મુખ્ય આક્ષેપ છે કે બધી જાતનાં સારાં કાવ્યો રસ અને ધ્વનિના 
માનદડમાં આવી જતાં નથી. પરતુ કુંતકે અને જગન્નાથે સોરછદ્ય 
નામે ખીજ એક ચિત્તભ્ાવને। સ્વીકાર કરવાથી બધી જાતનાં કાળ્યોને 
વિચાર કરવે। સંભવિત ખને છે. ' 
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સ્કોટવાદ 


સ્ફ્રોેટ સંબંધે પતંજલિના મહાભાષ્યમાં પશપશા પ્રકરણુમાં ઈગિત 
અને 'તવરલ્તદ્જાછરથ' એ સૂત્રતી વ્યાખ્યાતે પ્રસંગે ઉલ્લેખ ન્નેવામાં 
આવે છે. ભત'હુર્તિા વાકયપદીયમાં એ સંબંધે વિશેષ ચર્ચા થયેલી 
છુ. લ્તૂ'હરિ કહે છે કે શખ્દ ત્રણુ પ્રકારના હોય છે. વેખરી, મખ્યમા 
અને પશ્યંતી. જે બધા શખ્દો કાતે સાંભળી શ્ઞકાય છે તેતે વૈખરી 
કહે છે, અંતરમાં કમાવગાહીરૂપે ખુદ્ધિ્યાપાર અથવા ચિત્તત્વાપારરૂપે 
પ્રાણુશૃત્તિતી સાથે અતુચ્ચારિત અતે અશ્રતત્તાન અથવા ખુદ્ધિના 
આફારરૂપે ઉશ્ચારિત શખ્દના પ્રયોજકરૂપે જે પ્રગટ થાય છે તેને 
મધ્યમા કહે છે. નને કે આ બુહ્િતી ધારામાં ક્રમ અથના પોર્વાપર્યને 
આભાસ હોય છે અતે તે હિસાખે એ કમભાવી શ્રખ્દધ્વનિતે ઉત્યાપિત 
કરી શકે છે, તો પણુ ખુદ્ધિતા સ્વરૂપમાં અવસ્થિત હોવાને લીધે એમાં 
યથાચૈરૂપે કોઈ પણુ ક્રમનું પૌર્વાપર્ય હોતું નથી. એની શ્રક્તિ દ્વારા 
ક્રેમરૂપે પ્રકાશિત અને ઉચ્ચારિત શખ્દતું પૉર્વાપય" ઉત્પન્ન થાય છે. 
“ષ્ચયના તુ બન્તઃ સત્નિવેસિનો પરિ્ટતજમેવ વુદ્ટિંમાત્રોવપાટાના સુક્મા 
પ્રાળશૃતયનુમતા, પરતિયંટ્તકતા વત્યપ્યમેરે સમાવિણ-કમરસિઃ--( પુણ્યન 
રાજટીકા પૃ. ૧૪૪ વાકેયપદીય). ચિત્તમાં અર્થનું જે પ્રાકટટય થાય 
છે તે એક અખંડ જ્તાનાત્મક પ્રાકટય હોય છે, પરતુ તેમાં પોર્વાપર્યની 
ક્રમધારા નથી હોતી. પરતુ તે પોતાને શખ્દાકારે પ્રગટ કરતી વખતે 
પોર્વાપર્યની ધારાને અવર્લંબીને સ્વાનુરૂપ, સ્વાભિવ્યંજક શખ્દધારાને 
સરજી શકે છે. એ શક્તિ તેનામાં અંતનિહિત હોય છે. પશ્ય'તી 
અવસ્થા એના કરતાં પણુ સૂદ્મ હોય છે. એ અવસ્થામાં ઝાન અને 
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, શય એકીભૂત ખતેલાં હોય છે. એટલા માટે એને-કોઈમણુ પરિચ્છિનઃ 
આકાર હોતો નથી અતે છતાં પરિચ્ખિન્ન અર્થને સંશ્લિજણ્ અથવ 
સંયુકત ભાવે પ્રગટ કરવાનું સામથ્ય તેમાં હોય છે. સમસ્ત અયૅનું 
'પ્રાકટય જણે એકી સાથે એ અવસ્થામાં પ્રશાંતભાવે રહેલું હોય છે. 
*તુરિતિવિઇ્ટ્ઞેયાકાર! પતિછીનાશાર ત પરિરિછન્સાર્થડ્રત્યવવમારલા શઝિરાષ- 
તત્યવમાસા ચાપ્રશાંતલર્વાથવ્રત્યયમાણા અ 1' સૃષ્ટિ પ્રક્રિયાની પહેલાંના 
કાળમાં બીજમાં સમસ્ત જૃક્ષતે ઉતપન્ન કરવાની શ્રક્તિ જે રીતે 
વિવિધ ભંગીએ પ્રગટી ઊઠેવાને તૈયાર રહે છે અતે છતાં પોતાને 
વિભક્ત કરીને પ્રગટ કરતી નથી; ભીષણુ વાવાઝોડા પહેલાં પ્રકૃતિની 
અંતઃસ્તખ્ધતામાં જે રીતે તેનો શ્ચક્તિયુંજ પોતામાં લીત થઈ ને 
રહે છે, તેમ ચિત્તની પણુ એક એવી અવસ્થા હાય છે જે અવસ્યામાં 
અર્થાકારને! ઉદ્ખાધ થયે! નથી હોતો, છતાં ચિત્તના સ્વાભિન્ન 
સ્પંદનમાં તે ધારણુ કરાયલે। હેય છે--એ અવસ્ષાને પસસ્‍્પ'તી કહે 
છે. એ પશ્ય'તી અવસ્થા લે।કબ્યવહારથી અતીત હેય છે. એ પસ્યતીં 
અવસ્થામાં જે તત્ત્તતો અનુભવ થાય છે તેની સાથે જેવવ્યાપારમૂલક 
પ્રાણુશૃત્તિ નેડાયેલી હોતી નથી. એની શક્તતે ખળે જ પ્રાણુવાયુ 
ઉત્પન્ન થઈતે મધ્યમા થરને પેદા કરે છે, પછી તેના પુનવિકાસથી 
તે શખ્દાકારે ધ્વનિત થાય છે. એ રીતે શ્રખ્દ બ્વનિત થતાં વૈયાકરણુા 
તેનું વિશ્લેષગુ કરીને જુદા જુદા વિભ્રાગા કરી પ્રકૃતિ-પ્રત્યય ભેદ 
કરીને તેનો નાનાવિધ શક્તિની કલ્પના કરે છે. પ્રકૃતિ-પ્રત્યય ભેદે 
કરીતે શખ્દની જે બધી શક્તિ કલ્પવામાં આવી છે તેનું વસ્તુતઃ 
કરું અસ્તિત્વ નથી. મહાશક્તિમાંથી નીકળેલા હોઈને બધા જ 
શખ્દોની વિશિષ્ટ શક્તિ હોય છે. એટલા માટે રૂપ-રસ-ગંધ-સ્પર્શા- 
દિતાં જેમ દરદ અતે અદદ ફળ હોય છે તેમ શ્રબ્દનાં પણુ ૬૪ 
“અતે અદ કૂળ હોય છે. શ્રખ્દાત્મક મંત્રાદ્તા ઉચ્ચારયુથી વિષ 


હ 
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ઊતરવું વગેરે દણ ફેલ જવામાં આવે છે, તેમ વેદદાત્મક અક્ષરરાશ્િના. 
યથાવિધિ ઉગ્ચારણુથી સ્વર્ગાદિ અદષ્ટ ક્રેળ પણુ મળે છે. 


જે શ્રાખ્દ વાગિન્દ્રિયમાં પ્રતિફ્લ્તિત. ચઈ ને ધ્વનિરૂપે પ્રગટ થાય 
છે, તે અનિત્ય હોય છે, અને જે રાખ્દ પસ્ય'તીરૂપે અયવા મધ્યમારૂપે. 
અધાને અંતઃ સંનિવેશી થઈ ને, ખધા વિકારનું કારેણુ થઈ ને, સર્વ, 
કર્મતા આશ્રય થઈને, સુખદુઃખના અધિષ્ટાનરૂપે વિદ્માન હોય છે 
અને ખોધરૂપે. નિરંતર પોતાને શખ્દધારામાં પ્રગટ કરે છે, તે 
સર્વેશ્વરર સવ'શક્તિમાન શ્રખ્દ નિત્ય હોય છે. વસ્તુ ન હોય તોપણુ 
સબ્દદારા જ સાન ઉત્પન્ન થઈ શકે છે. શબ્દ બીજ સહકારી વસ્તુની 
અપેક્ષા રાખ્યા વગર અથ ઉત્પન્ન કરી શકે છે. શખ્દણહમ પોતાને 
ન્યારે નાનાવિધ અથામાં વિભકત કરે છે ત્યારે તે જ જગતતી સુણ 


કહેવાય છે. પર'તુ એ સૃદ્દવ્યાપારતું મૂળ કારણુ હોઈને તે પોતામાં 
તેવું ને તેવું અવિકૃત જ રહે છે. આપણા સમસ્ત અનુભવ સમસ્ત 


ક્રિયાકારિત્વમાં શ્રખ્દ જ પોતાતે પ્રગટ કરતો હેય છે. ચૈતન્ય જે 
વાગૃરૂપે પોતાનું ગિભાવન કહે છે, તે જ ચૈતન્યની ક્રિયા છે. એ 
વાગ્વિભ્રાવિની ચેતના ન હોય તો માણુસનેા દેઠ કાષ્ઠ જેવો ખની 
રહે. એ અંતર્યામી પ્રકાશસ્વરૂપ ચેતના જ પોતાના પ્રાકટયતે માટે 


પોતાને શખ્દધારા મારફતે વિભક્ત કરે છે. એ ચેતના શક્તિમાં સમસ્ત 
રબ્દભાવનાનું ખીજ છુપાયેલું હેય છે. તે જ્યારે સ્વપ્રેરયાથી પોતાને 


નાનાવિધ અર્થા મારફતે જાગ્રત કરે છે, ત્યારે તે જમગ્રત શ્ષકિતિતે 
જોરે અનુરૂપ શાખ્દનું વિભાવન થાય છે, અને એટલા માટે શબ્દની 
શ્રકિતદ્દારા આપણે અર્થની ઉપલખ્ધિ કરી શકીએ છીએ. ખાળક 
વગર શ્ૌખવ્યે કઠે તાલુ વગેરેના અભિધાતથી શખ્દની સૃષ્ટિ કરે છે, 
તે આ શક્તિની જ અનુકૂળતાથી ખનવા પામે છે. પૃત્તિકા જેમ 


ધટાદિનું સમવાયી કારણુ છે, તેમ શખ્દ પણુ સમગ્ર જગતનું ઉપાદાન' 
જારથુ છે. કાર્ણુ કે આપણુ સમસ્ત વ્યવહાર જ રાબ્દતી ઉપ2- 
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આધાર રાખે છે. સમસ્ત વસ્તુ જ સૂદ્દમરૂ્પે શબ્દતે અધિષ્ઠાન કરીને “ 
રહેલી છે--એ અધિષ્ડાનભૂત શકિત વાચ્યવરાચકરૂપે પોતાને વિભકત ' 
કેરીને પ્રગટ કરતી હોય છે. શખ્દ ખુદ્ધિમાં અષિષ્ઠિત થઈ ને અર્થને!” 


એઓધ કરે છે, અતે પ્રાણુમાં અધિક્ટિતિ થઈને વાકયરૂપે પોતાને પ્રગટ ' 
કરે છે. ક્રેઈ પણુ વસ્તુતે જેમ દૂરથી જવાથી તે અસ્પષ્ટ દેખાય" 


છે, અને તેના સ્વરૂપને! પરિચય મળતો નથી, તેમ શખ્દ પણુ જ્યાં 
સુધી વર્ણાદિ મારફતે પોતાને પ્રગટ નથી કરતો ત્યાંસુધી તેના યથાર્થ" 
સ્વરૂપને! પરિચય થતે! નથી. ભાગરહિત, અંશરહિત, અખંડ વાકયની 
અભિભ્યક્તિ એ જ શખ્દનું યયાર્ય પ્રાકટય છે. પરતુ પ્રથમ અવસ્થામાં 
જયારે કમશઃ ખ્વનિઓ ઉત્પન્ન થતા હોય છે, ત્યારે વર્ણાદિ વિભકત' 
અને વિચ્ઠદિન્નભાવે આપણુને ગોચર ચાય છે અતે પોર્તાપર્ય થી અર્થને 


પ્રગટ કરે છે. પછી પ્રણિધાન ઠ્ારા અખેડરૂપ વાકયાર્થની પ્રતીતિ 
ચાય છે. એ અખડ અર્થના પ્રાકટયમાં જ શખ્દતું તાત્પર્ય રહેલું છે.ઃ 


“ચથેવ ર્રીનેઃ પૂર્વે રાત્‌ સતતસેડવિ વા । 
બન્યથાઇત્યવિષયમન્યથેવાપ્યવલ્યતિ ॥ 
ટચઝ્યતાને લથા વ.થને વાવયામિવ્યસિરેલુમિઃ । 
માગાવધ્રટૃસ્વેળ પૂરક યુદ્ધિ: ત્રવતલે ॥ 
સિર્મામવાવયાથમિવ્યાજિવિષયે: વ્રયત્નવિક્ષેષેગાચતાના પ્વનવ: સત્યાજ 
સેર સાતાન્યશવિ1-સતન્વચરવિત-સવન્તયાટ્‌ વર્જવટ્તરત્યવમાલાવમટ્‌સવાં યુરિ 


જ્રયર્તયત્તિ ટ્તિ બર્થઃ । તત: પ્રળિધાનાટિના વાલ્તતમલળ્ટમેવ યુટવા વિષચી- * 
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સામાન્ય લેકે માને છે કે દૂધમાંથી જેમ દહીં થાય છે, 
તેમ ક્રમશ$ એક શબ્દના અર્થતી સાથે બીજે શ્રખ્દ મળીતે એક 
વાકયાર્થ ચાય છે. ધણુ માને છે કે, “ૌ$' ગ્રખ્દતો વિસર્ગ માત્રતે। જ' 


મોધ થાય છે. તેઓ એવું નથી માનતા કે ગકાર, ઓકાર અને 
અને વિસર્ગ ઉપરાંત ભાગવિહીન, અંશવિહીન, અખડ કેઈપણુ રાબ્દઃ. 


“૨૮૪: કાવ્યવિશ્રાર: 


હેય છે. પરતુ ક્રમશઃ જે ગકાર, ઓકાર અને વિસર્મનો ખોધ થતો 
હોત તો પ્રત્યેક વર્ણું ઉચ્ચારતી સાથે સાથે જ વિલીત થઈ જય છે 
એટલે “ૌઃ' એવા અખડ શખ્દનો ખાધ યઈ શકત નહિ, જે એકો 


સાથે સમસ્ત અવયવોની અભિબ્યક્તિ થતી હોત, તે! નદી અતે દીન, 
સર અતે રસ વચ્ચે કોઈ પણુ ભેદ રહેત નહિ. વસ્તુતઃ અભિવ્ય'જક 


જ્વનિના પોર્વાપય અતુસાર જ ગકાર, ઓકાર અને વિસર્ગ રૂપે આપણે 
રાબ્દના અંશતી કલ્પના કરી શકીએ છીએ. ખરું નેતાં ધ્વનિ અને 
શબ્દ એક નથી, ખ્ત્રનિદ્દારા શબ્દતી અભિવ્ય'જના થાય છે એટલું જ. 


પહેલાં ગકારતી શાભિડ્મકિં થાય છે, પછી ઓકારતી અતે પછી 
વિસર્ગની અભિવ્યક્તિ ચાય છે અતે એક પછી એક અશ્િન્ક્તિદારા 


શખ્દસ્ફોટતી અભિવ્યક્તિ થાય છે. કેટલાક એવે વાંધો લે છે કે, 
તાલુ અને ઓપષ્ઠઠ્દારા જે %્વનિ ઉત્પન્ન થાય છે, તે કાનમાં કેમ 
કરીને શબ્દની અભિવ્યક્તિ કરી શકે ! પ્રદીપ અતે ધટ એક ઠેકાણે 
હોય છે તેથી જ પ્રદીપ ધટને પ્રગટ કરી શક્રે છે, એના જવાબમાં 


ભતૃ'હશિ કહે છે કે મૂર્તવસ્તુની ખાખતમાં જ એક ઠેકાણાતે। અને 
જુદા જુદા _ડેકાણાતો પ્રશ્ન ઊડી શકે છે. પરતુ અમૂત વસ્તુની 


આખતમાં એ વાત લાગુ પડતી નથી. વાંધો ઉઠાવનારાએ વળી કહે 
છે કે દીપનો વધધટ અથવા સંખ્યાના ભેદતે લીધે અશિવ્યક્ત ઘટની 
વધધટ વગેરે થતાં નથી, પરતુ શખ્ટની ખાબતમાં નાદતી સંખ્યા 
પ્રમાણે શબ્દની સંખ્યાનો આધાર્‌ હોય છે એટલે બ્વનિદ્દારા શબ્દ 
પ્રગટ થતો નથી, એના જવાખમાં ભર્તૃહરિ કહે છે કે ધણી વાર 
અભલિવ્યજકના પાર્થકય પ્રમાણે અભિવ્ય'ગ્યમાં પણુ ફ્રેર જેવામાં 
આવે છે. તેલમાં જે પ્રતિભિખ પડે છે, તેવું કાચમાં કે પાણીમાં 
પડતું નથી. તાલુ ઓષ્ઠાદિના સંયોગથી જે ઉત્પન્ન થાય છે, તેને જ 


વનિ અથવા નાદ કહેત્રામાં આવે છે. તેમના દ્દારા જે અખડરાખ્દવી 
અભિવ્યક્તિ થાય છે તેને જ સ્ફરોટ કહે છે. 





વિષયમસૃચિ 
પ્રકરણુ પહેહું 
વૈયાકરણ ' અને આલૅકારિક 
'અલંકારશાસ્રતી અર્વાચીનતા 
ઉપમા-લક્ષણુની ' પ્રાચીનતા 
'જઅલકારશાખ્રનો મુખ્ય ઉદ્દેશ સૌંદર્યવિચાર 
તાકયના અર્થના ખે પ્રકાર--વાચ્ય અતે પ્રતીયમાન 
વાકયાથે સંબંધે આનંદતર્ધનાચાર્યતો મત 
પ્રતીયમાન અર્થે પ્રધાન હેય તે! તેને “વનિ કહે છે 
વ્યાકર્‌ણુ અને અલંકાર : 
_યાકરણુનું પ્રાધાન્ય 
સ્ફેટનું લક્ષણ 
ચબ્દસ્ફ્રેટ અને ધ્વનિ વિશે અભિનવગુપ્ત 
સબ્દાથે સંબંધે શાબ્દિકોતો મત 
અભિધાશ્ઞક્તિ 
' તાત્પર્યશ્રક્તિ 
લક્ષખા-શ્રક્તિ 
વ્યંજના-ચ્રક્તિ 
તાત્પર્ય અને લક્ષણાથી બ્યંજનાનું પાર્યકય 
વેયાકરણુ અને આલંકારિક 
જાતિ, ચુષુ, ક્રિયા અતે દ્રવ્યરૂપે શખ્દતો વાચકત્‌ા 
સબ્દની વાચકતા સંમધે સુકુલભટ્ટ 
એ વિશે મીમાંસક અને નૈયાયિક 
વૈકારણુની સાચે આલંકારિકને સંબંધ 


૦ ૦/ ૦ /ઇ /0 ૮ ન૭ ન્૭ 


! 
# ન 


પ્રકરણુ બીજુ' 


શાગ્રધારા 

“ અલેકારશ્ઞાસ્રનો મૂળ વિષય ૧૭ 
' વર્તમાન ગ્રથતે। પ્રધાન આલ્ષોચ્ય વિષય ૧૭ 
“પ્રાચીન ગ્રથોમાં અલ'કાર્શાસને ઉલ્લેખ ૧૭ 

કાભ્યમીમાંસામાં આપેલાં આલ'કારિક્રિનાં અને અલકાર 
ગ્રથેનાં નામ ૧૮ 
“-શરેતનું નાટચસૃત્ર ૧૮ 
ભટનાયક, ભટ્લોલ્લટ, શૅકુક અતે અભિનવચુપ્ત વગેરે ટીકાકારો ૧૯ 
' ભામહ ૨૦-૨૧ 
“દડી ર્જૃ 
ઉદૂભટ ર્ર 
વામન ' ૨૨ 
સુદ્રઢ રઢ 
આનંદવધ'ન ૨૧૩ 
અભિનવચુપ્ ૨૪ 
રાજરશેખર ૨૫ 
ધનંજય જપ 
કુ'તક ૨૫ 
_ક્ષેમેન્દ ૨૬ 
ભાજ રદ 
મહિમભરટ્ટ ૨૭ 
સમ્મટભટ્ટ ૨૭ 
અલ્લટ ઉ ટ્ેછ 
" ઓનન આલ'કાશ્કિ ' ૨૮-૩૧ 


- જગન્માય . “ ૩૨૩૧ 


“વિષયસૂષિ 


નનાટચને। ઉદ્દેશ 
“ભરતતું નાટચમુત્ર 
પ્રાચીન રસવાદ 


 કાબ્યના સ્વરૂપ-નિણુ'ય સંખંધે પ્રાચીન ચર્ચા 


પ્રકરણુ ત્રીજુ 
રાષ, ચુણ અને રીતિ 


૩૪ 
ટપષ્ટ 


નઆટથયની પેઠે કાબ્યમાં પણુ રસતી આવશ્યકતા સંનધે ખનિકાર ૨૫ 


કાવ્યમાં અલ કાર અને રૌીતિનું મેષ્ઠે સ્થાન 
નાટચશ્ાસ્રમાં કાવ્યના ગુણુદોષતી ચર્ચા 


“ભરતે આપેલા અલ કારે 
ષાણિની વગેરેમાં ઉપમાની ચર્ચા 


સદ 
૭૬ 
૨૬ 
૨૬. 


“જામ, દડી અતે ઉદ્દભ્ાટનો અલ કાર સંબંધે નિણુય, શરતનાં 
દાષગુણુનાં લક્ષણો સાથે બીજા આલ'કારિકાની દલરરી 


ચર્ચાનું પાર્યકય 
ભામહે સ્વીકારેલા દોષ 
"ભરતે સ્વીકારેલ દેષ 
સમ્મટે સ્વૌકારેલા દોષ 
વામને કરેલી દોષનો વ્યાખ્યા 
' વામનસેમત ગુણુની સ્વતંત્રતા 
' “સમ્મટે કરેલું વામનતું ખંડન 
'કાભ્યલક્ષણુમાં દોષગુણુનું સ્થાન 


દડી અતે રદરટે કરેલો દેોષ-વિચાર 


' રાષની નિત્યતા અને અનિત્યતા 
જોજે કરેલો દોષવિચાર 
' ામહે કરેલો રીતિ-વિચાર 


ટછ 
૩૮ 
8૮ 


'૨૯-૪૨ 


જઢ 
જુર 


૪૫ 


ગ૨ટ૮ કાજ્યભ્રિયકર- 


ણૂટ્શટે કરેલો વિચાર જદ 
વામને કરેલો વિચાર ૪ 
'શુણુ કલ્પના સંબંધે ભરત, દડી, વામન અતે હેમચંદ્ર ૪૭-૪૮ 
જોજે કરેલો ગુણુ-વિચાર ૪૮ 
ભિન્ન લિન લેખક્રાએ ગુણુનાં આપેલાં ભિન્ન ભિન્ન નામ ૪૯ 
ગુણુની ગણુનામાં અરિથિરતા પ૦ 
ગુષુની કાવ્યોષયોગિતા ૫૦ 
સમ્મટે કરેલો ચુણુ-વિચાર ૫૧ 
"સમ્મટે કરેલી વામનની સમાલેચના ૫૧-૫૨ 
'અથબ્યકિતિ અને સ્વભ્રાવાકિત પ૩ 
“સ વિશે ગે વિંદ ઠક્કરનો મત ૫૩ 
ચુણુનીગણુના સંબંધે ભરત, દહી, વામન અતે ભે।જ પ૪ 
ગુખુની -કાવ્મોપયોગિતા ૫૪ 
ગુણુ અને અલ'કાર ૫૪-૫૫ 
ગોડી અને પાંચાલી રીતિ ૫૫-૫૬ 
"રીતિ સંબંધે વામન અને ભામહ પછ 
“રીતિ સંબંધે અગ્નિપુરાષુ પછ 
'શીતિ સંબંધે મમ્મટ, રદટ, રાજરોખર્‌ અને ૬ વાગૂભટૃ પછ 
“ર્રીતિ સંબંધે રુય્યક પછ 
'શીતિ સંબંધે અભિ નવગુમ પછ 
રીતિ અને જૃત્તિ ૫૮ 
રીતિ અતે સ્ટાઈલ (5130૮) ૫૮ 
'શુણુની, કાબ્યાોપયોગિતા ૫૯ 


' જમહતે મતે ગુણુ અતે દોષતી અસ્થિરતા 
અને કાગ્યને અનુપયોગિતા પહ-૬૦ 


વિષયસ્‌ષિ 


પ્રકરણુ ચોથું 
વક્રોક્તિવાદ 
કાભ્યની ઉપયોગિતા વિશે ભ્રામહ 
કાબ્યલક્ષણુ સંબંધે ભ્ઞામહ 
ભ્રામહે આપેલા અલંકાર 
ભામહે વણુવેલી વક્રોક્તિ 
વામનની ન્યૂનતા 


વકોક્તિ સંબંધે દડી, વામન અતે ર્દ્રટથી ભામહનું પ્રાર્યકય 


ભામહે કરેલી વકોકિતિલક્ષણુની જુદી વ્યાખ્યા 
વક્રેકિત અને અતિશયોક્તિ 
એ વિશે આનંદવર્ધન અને અભિનવગુપ્ઠ 
એ વિશે દડી 
ઝુતકફૃત વક્રોક્તિ-જવિત 
શખ્દાર્યનું સાહિત્ય એ જ કાવ્ય (કુતક) 
વાકયભંગીના ભેદથી કાવ્યનું તાર્તમ્ય 
શખ્દાર્થની પરસ્પરસ્પધિતાથી કાવ્યને ઉતષ' 
સમમ્રતામાં જ સોંદર્ય (કુતક) 
શ્ૃખ્દાથના સહયોગથી જ કાવ્યકલા (મુતક) 
125%]૩૯૩૬1૦1૧1811 ની સાથે કુતકના મતનું પાર્થ કય 
કાભ્યડળામાં યથોપયુક્ત શ્રબ્દવિન્યાસની ઉપયોગિતા 
કાબ્યકળા સંબંધે ઝુ'તકે કરેલો! સુછ્મ વિચાર 
કાબ્યકળા સંબંધે કુતકનું 1તેટ113100 
બંતર્‌પરિસ્પન્દ જ કાંબ્યતે જનક 
ઢાબ્યકળામાં અર્થની ઉપયોમિતા, કુતકની 

વકતા અને દ૯૬13€11૦ તપતા) 


૧૯ 


દ્ર 
દ્ર 
દ્ર 
દર્‌-૬ 8. 
દડ 
દૃ 
૬૩ 
૬૪ 
૬૪ 
દપ 
દ્પ 
દદ 


દૃછ 


૭૩-૭૪ 


૭૪ 


રેલક 


સ્વભાવોક્તિ સંબંધે કુતતકની ન્યૂનતા 

કાબ્યકળામાં શ્રખ્દવિન્યાસતી ઉપયોગિતા 
કાવ્યકળામાં સો'દર્ય નું સ્થાન 

'સો'દર્યોપાદક ધર્મતું નામ જ વક્રતા 

કાબ્યકળામાં સૌભાગ્ય ધર્ષ 

રીતિ સબંધે કુતકની સાથે વામન અતે દ'ડીતે। વિરોધ 
કૅતક્રે કરેલું રીતિ-નિરૂપણુ 

કુતકે ખતાવેલો સુકુમાર રીતિ 

કાવ્યકળામાં લાવષ્યધર્ષ (૦01૦૦૫૫૯ ૮૯63116110) 
'વક્રતાભ્યાપાર અથવા ત2€3111€11€ ત૦111ા1) 
કુ'તકતે મતે બ્યંગ્યાર્થની કાભ્યકળામાં ઉપયોગિતા 
વકતા અને પ્રતીયમાનતા 

જ્રવિકોશલ અને વકતા 

ઝુ'તકે વણુવેલી વિચિત્ર રીતિ 

ઝુ'તકે વર્ુવેલીો મષ્યમમાર્ગ રીતિ 

કાબ્યમાં ઔચિત્ય અને સોભ્રગ્યતું સ્થાન 

સેોભાગ્ય અને લાવણ્ય 

વવકતાના પ્રકાર્ભેદ 

વકતા અતે અલંકાર 

વકતાહીન અલંકાર ગુણીભૂત બ્યગ્યના જેવા 
અતિશયોક્તિ અને વકતા સંબંધે ભામડુ અતે મમ્મટ 
અલકાર વિશે રૃચ્યકનો! મત 

મોટા ભાગના અલંકારોની ઉપમાગભિતતા 

રસ વક્રતાનો જ પ્રકારભેદ 

રસવત્‌ , પ્રેયઃ વગેરે સંબંધે કુતક અતે આનંદવર્ધન 


કાવ્યવિચાર 


૭૫ 
૭૫ 
૭પ 
૭૬ 
૭૬-૭૭ 
૭૭ 
૭ણ 
૭૮ 
૭્હ્ 
૭્હ્ 
૮૦ 
૮૦ 
૮૧ 
૮૨ 
૮જ્‌ 
૮્જ્‌ 
૮2 
«૪ 
૮૪-૮૫ 
૮૫ 
«પ 
૮પ 
૮૬ 
૮૬ 
૮૬-૮૭ 


દલિષયસૂમિ ૨૯૧ 


રસ સંબંધે કુતકતેો મત ૮૭ 
જુતકને મતે *્વનિતું સ્થાન ૮૭ 
'ભામહ, ઉદૂભટ, દડી અતે વામન વગેરેએ કરલે 
પ્ત્રનિતો સ્વીકાર ૮૭ 
'ઝુ'તકતે મતે ધ્વનિના ભેદ ૮૭ 
ઝુ તકતું વિશેષત્વ ૮૮ 
પ્રકરણુ પાંચસું 
રસ અને ડાવ્ય 
*નાટયચરસની ચર્ચાની પ્રાચીનતા ૮૯ 
લરત અને ભ્રામહમાં રસતું સ્થાન ૪૯ 
“૬દડોએ કરેલી રસની વ્યાખ્યા ૯૦ 
-૨સ શ્રાખ્દના ખે પ્રકારના અર્થ ૯૦ 
“વ્વાગૂરસ અતે વસ્તુર્સ ૬૦ 
સ સંબંધે દડી અતે ભટ્ટ લેલ્લટનું મળતાપણું હેબ 
દડીને મતે રસ, અલંકાર અને રીતિનું ગમંગ ૬૦ 
'ઉદ્ભટ અને રસ હ્ય 
'રુદ્રટ અને રસ ૯૧ 
'રૃદ્રટને મતે શખ્દ અતે અર્ચનું પ્રાધાન્ય ૯૧ 
ભામહ, દડો, રુદ્રટ, વામન વગેરેમાં રસતી 
સુચિતિત કલ્પનાને અભાવ ૧ 
ભરત અને તેમના ટીકાકારામાં રસતે સ્વરૃપનિર્ણુય ૯૧ 
નિભાવ, અતુભાવ અને વ્યભિચારી કેને કહે છે હર 
અનતુભાવ અને €%1€૬૬ં૦11 ૯૩ 
ભરતને મતે રસનિષ્પત્તિનું લક્ષણુ ટટ 


શસનિષ્પત્તિ સંબંધે ભટ્ટ લોલ્લટતેો। મત ૯ઢ 


૨૯૨ કાવ્યવિચારુ 


સ્થાયી ભાવ વિચાર હશ 
શાવ અતે રસ ૯૪ઃ 
રસાસ્વાદ સંબંધે ભટટ લેલ્લટને। મત ૯૪-૯૫ 
બ્યલિચારી ભાવની સાથે સ્થાયી ભાવને સંબંધ ૯૪-૯૫ઃ 
ભટ્ટ લેલ્લટના મતની સાથે દ'ડીના મતતું મળતાપણું લપ 


ભટ્ટ લોલ્લટના મતની વ્યાખ્યા કરવામાં મમ્મટભટ્તી ભૂલ ૯૫-૯૬ 
નાટયાભિનયમાં અનુકરણુવાદનું અભિનવગુપ્તે કરેલું નિરાકરણુ હ૭ઃ 


અભિનવગુપ્તે કરેલું નાટયાશભિનયતું સ્વરૂપવર્ણુન ૯૭-૯૮ 
એ સંબંધે કાબ્યકોતુકકારની વ્યાખ્યા ૯૮-૯૯- 
નાટયજનિત આહ્લાદ સંબંધે ભટ્ટ તોતને। મત ૧૦૦ 
સમ્મટે કરેલું ભ્રટૃ લેલ્લટના મતતું ખંડન ૧૦૦-૧૦૧ 
જસનિષ્પત્તિ સંબંધે શ્રીશંકુકતો. મત ૧૦૧: 
શ્રીર્રાઝુકે કરેલું ભટ્ટ લોલ્લટના મતનું ખંડન ૧૦૧ 
ચિત્રપ્રતીતિ અને રસપ્રતીતિતું સામ્ય ૧૦૨. 
નાટકીય ર્સપ્રતીતિ ખીજ પ્રતીતિથી વિલક્ષણુ ૧૦૩ 
અનુમાનથી રસપ્રતોતિ ચાય નહિ ૧૦૩: 
ઝે સંબંધે વિવરણુ ટીકાને! મત ૧૦૩. 
અભિનવભારતીમાં શ્રીશંકુકના મતનું કરેલું વિવરણુ ૧૦૪ 
શ્રીચંકુકતે મતે નાટયની રસપ્રતીતિતું સ્વરૂપ ૧૦૪-૧૦૫. 
રસપ્રતીતિમાં અનુમાનવાદનું ખંડન ૧૦૫ઃ 
રસપ્રતીતિમાં અતુકર્ષુવાદનું ખંડન ૧૦૬-૧૦૪- 
ચિત્રબોધ અને રસખોધનું સાદશ્ય ૧૦૭-૧૦૮. 
નાટયર્સમાં ઉત્પાદ-વાદ ૧૦૮ 
રસનષ્પત્તિ સંબંધે ભ્રટૃતાયકનો મત ૧૦૮-૧૦૯ 


ર્સાતુભવમાં ભ્રાવકત્વ અને ભો।જકત્વ ૧૧૦ 


1વિષયસ્‌ચિ ૨૯૨. 


“અભિનવમુપ્તે કરેલું ભદૃતાયકના ભાવકત્વ અને ભોજકત્વ- 


વાદનું ખંડન ૧૧૦ 
૨સખેોધમાં ચર્વણુવાદ ૧૧૧ 
રસખબોધમાં માનસ સાક્ષાત્કાર ૧૧૧ 
નાટયરસાસ્વાદ વિશે અભિનવચુપ્તતો મત ૧૧૧ 
-કાભ્યકલાથી ઊપજતા ભાવેોચ્છસની સાથે લેકિકભાવોચ્ફ[સનું 

પાર્શકય ૧૧૧-૧૧૨ 
'કરાભ્યકલાથી ઊપજતા ભાવોચ્છ્ીસની દેશ્ષકાલાદિ સંબધ રહિતતા ૧૧૨ 
'નાટકીય ભાવોાઈસનું સાધારણીકરણુ ૧૧૨-૧૧૩ 
"સાધારણીકરણુના ખે પ્રકાર ૧૧૩ 
“નાટયરસાસ્તાદમાં વાસનાતું સ્થાન ૧૧૩-૧૧૪ 
“નાટયમસાસ્વાદમાં -ચમત્કારિતાનું સ્વરૂપ ૧૧૪ 
૨સાસ્વાદતની સાક્ષાત્કારરૂપતા ૧૧૪-૧૧૫ 
લોકિક પ્રતીતિથી રસપ્રતીતિતું જુદાપણું ૧૧૫ 
“એન્દ્રિક પ્રતીતિથી રસપ્રતીતિનું જુદાપણું ૧૧૫ 
સાધારણુ પ્રત્યક્ષ તાનની પરોપેક્ષિતા અને વિધ્તમહુલતા ૧૧૬ 
સાધારણીકરશુવતું સ્વરૂપ ૧૧૭-૧૧૮ 
'નાટમરસાસ્વાદની વિધ્તર્હિતતા ૧૧૮-૧૧૯ 
'લોકિક સુખભેગની આપેલ્ષિકતા અને સ્વાર્થ કલુષતા ૧ર્‌૦ 
'લોકિકભોગની દુઃખસંસકતતા ૧ર્‌૦ 
'કાભ્ય અને નાટયરસતી બાદ્મધટના સાથે સંપ્ક-રહિતતા ૧૨૧ 
'સ્થાયિભાવના સ્વરૂપને નિણુય ૧૨૧-૧૨૨ 
-સંકુક વગેરેતે મતે સ્યાયિભાવને। સ્વરૂપવિચાર ૧૨૨ 
સ્થાયિભાવ અને રસ ૧૨૭ 


હોફિકશાવ અને સ્યાવિભાવ કૃમ્ઢ 


૧૯૪ 


ક્ોકિક વ્યાપારની સાથે રસાનુભવને સંબધ 
વિશાવાદિની સાથે રસને! સંબંધ 
વિભાવાદિતિ સાધારણી ભ્રાવ કેને કહે છે 
રસ કોને કહે છે 

વિભાવાનુભ્રાવની સાથે રસને। સંબધ 


નાટયતી રસસ્વરૂપતા 
નાટય અતે કાબ્ય 


નાટયની આંતરસ્વભાવતા 

ભાવ અને રસ 

ભાવનું સ્વરૂપ 

ભ્રાવ અને સ્થાયિભાવ 

વ્યલિચારી ભાવ 

વાસ્તવ ધટના અને કાવ્યકલાને। અનુભવ" 
સ્થાયિભત્તિનાો ઉદ્ખોધ 


બ્યભિચારી ભાવ અને સ્થાયિભ્ાવ 
શ્વ અને રસ 


રસની સંવિદ્ાત્મતા 

સાર પ્રકારના મૂળી રસ 

કાવ્યની અંતર્દટિ 

શૅગારતું સ્વરૃપ 

વિભાવાદિતું સ્વરૂપ 

જ્યભિચારીનું સ્વરૂપ 

કાવ્યનું તાત્પર્ય શું 

ગએ વિરે રૃદ્રટ, યુતક, મમ્મટ વગેરેના મત" 
ગે વિશે ક્ષેમેન્દ્રના મત 


કાભ્યલક્ષણુ સંબંધે વિશ્વનાથ અને મમ્મટ 


કાબ્યવિજારુ 


૧૨૪ 
૧૨૪ 
૧૨૪ 
૧૨૫ 
૧૨૬: 


૧ર૨્છ. 
૧૨૭-૧૨૮ 


૧૨૯. 
૧૨૯-૧૭૩૦ 
૧૩૦. 
૧૩૧ 
૧૩ર 
૧૩૩. 
૧૩૨ 
૧૩૪ 
૧૩૪ 
૧૩૫: 
૧ટ૫, 
૧૩૬ 
૧૩૬ 
૧૩૭? 
૧૩૮ 
૧૩૬૯ 
૧૩૯- 
૧૩૯-૧૪૦ 
૧૪૦-૧૪૧ 


વિષયસ્થિ ક્હ્ષ્ટ 


મમ્મટ અતે અભિનવ ૧૪૧-૧૪૨ 
વિશ્વનાથે કરેલી મમ્મટની ટીકાની અસારતા ૧૪૩ 
વિશ્વનાથે કરેલી રસની વ્યાખ્યા ૧૪૩-૧૪૪ 
વિશ્ચવાથના રસલક્ષણુની સાથે અભિનવના રસલક્ષણુનું 

પાર્થકય ૧૪૪-૧૪૫ 
કાવ્યપ્રયાજન વિશે મમ્મટ, ભામહ અને ભરત ૧૪૬-૧૪૭ 
એ વિરો અભિનવ, દહી, વામન, ર્‌દ્રટ, ઉદ્ભ્રટ અતે 

૨રાજશેખર ૧૪૭- 
ગ વિશે વિધ્રાનાય ૧૪૮ 
એ વિરે ભે।જ ૧૪૯ 
કરુણુરસ સંબંધે વિશ્વનાથ ૧૪૯ 
રસ સંખેધે વિશ્વનાથ ૧૫૧ 
કર્ણુપૂરનું રસલક્ષણુ ૧૫૩ 
કણુપૂરે કરેલું રસવિવેચન ૧૫૩ 
કર્યુપૂરનો પ્રેમરસ ૧૫૪ 
કષ્યુપૂરે કરેલી વિશ્વનાયની સમાલેચના ૧૫૪ 
કણુપૂરે કરેલી કાવ્યની વ્યાખ્યા ૧૫૫ 
સ્થાયી ભાવ સંબંધે કણું પૂર અને વિશ્વનાય ચક્રવર્તી ૧૫૬ 
ક્ણુપૂરે કરેલે! રસવિચાર્‌ ૧૫૭ 
કષ પૂરના મતની સાથે શ્રીશેકુકના મતનું સરખાપણું ૧૫૭ 
ભક્તિરસ સંબંધે રૂપગોસ્વામી, જીવગોસ્વામી અતે ઈશ્વર ચકવર્તી ૧૫૭ 
ક્ષેમેન્દ્રરી ઓચિત્યવિચારચર્ચા ૧૫૮ 
શ્ેમેન્દરે કરેલા એચિત્યના વિભાગ ૧૫૯ 
મશચિત્ય વિશે કુ'તક અને ભામહ ૧૫૯ 


રસપ્રતીતિમાં એચિત્યનું સ્થાન ૧૫૯- 


“૨૯૬ કાબ્યવિશ્રાર 


જગભાથે કરેલી કાવ્યની વ્યાખ્યા ૧૬૦ 
જગન્માથે કરેલી મમ્મટતી સમાલેચના ૧૬૧ 
જગત્તાથે કરેલી વિશ્વનાથતી સમાલોાચના ૧૬૨ 
જગત્નાથે કરેલી પ્રતિભાની વ્યાખ્યા ૧૬૨ 
રસાભિન્યક્તિ વિશે જગન્નાથને મત ૧૬૨-૧૬૩ 
રસાભિવ્યક્તિ વિશે ભિન્ન ભિન્ન મતે ૧૬૩-૧૬૫ 
જગન્નાથે કરેલી ભટનાયકની સમાલે।ચના ૧૬૫ 
રસાભિન્યક્તિ વિશે વૈદાતિક મત અતે તેતી સમાલેચના ૧૬૫-૧૭૧ 
રસાભણિવ્યક્તિ અને કાવ્યવ્યાપાર ૧૭૦ 
'વિભાવ, અતુભાવ અતે વ્યભિચારીના સંયોગથી રસનિષ્પત્તિ ૧૭૧ 
સ્યાયિભાવ સંબંધે જગન્નાથ ૧૭૩ 
વ્યલિચારિભાવના પ્રકાર્ભેદ ૧૭૪-૧૭૫ 
ભાવ કેને કહે છે ? ૧૭૬ 
'વ્યભિચારીજાવ સબંધે સાર્દાતનય ૧૭૬ 
'બ્યભિચારી અને સ્યાયિભાવ સબંધે વિવિધ મતોની 

સમાલેચના ૧૭૬-૧૭૭ 
'ભાવ અતે રસના તાદાત્મ્ય સબંધે ભારેવિ અવે સારદાતનય ૧૭૮ 

પ્રકરણુ છર્દે' 
ધ્વનિ 

જનિ કાવ્યને! આત્મા ૧૭૯ 
એ વિશે નાનાવિધ મતની ચર્ચા ૧૮૦-૮૨ 
જ્વનિતે। સ્વરૂપ-નિર્ણુિય ૧૮૨ 
'લાચ્યાર્થ અને પ્રતીયમાનાર્થ ૧૮૨-૮૭ 
પ્રતોવમાનાર્યના સમર્થનમાં દલીલે। ૧૮૩-૮૪ 


એ વિશે ભ્રટૃનાયકતે। મત ૧૮૫-૮૭ 


4વપયસૃજિ 


નવસ્તુબ્ય જના, અલ'કારબ્ય જના અને રસવ્યજના 

ભટ્નાયક અને હૃદયદપેણુ 

રસાસ્વાદ, સ્થાયિભાવ અને ખ્વનિ 

'વિભાવાનુભાવ અને રસાસ્વાદ 

બ્યજિયારી ભાવ અને રસાસ્વાદ 

'ચમત્કારિત્વ જ કાબ્યને પ્રાણુ 

“જગન્નાથનું રામણીયકત્વ 

કાવ્યકળામાં શ્રબ્દની ઉપયોગિતા 

સ્ફોટબ્ય જના સંબંધે અભિનવ 

“ધવનિકારે કરેલું ધ્વનિનું નિરૂપણુ 

વનિ અને અલ'કારને। ભેદ 

વ્યગ્યાર્ય પ્રધાન ન હોય તો વનિ ન થાય 

જવૃનિકારના મતની વિરહમાં મઠિમભટ્ની સમાલોચના 

'વ્ય'ગ્યાર્થના પ્રાધાન્ય વિશે આનંદવધન 

એતે અંગે વિવિધ અલ'કારોની આલોચના 

મહિમભટ્દે કરેલો બ્વનિકારના બ્વનિ-લક્ષણુનો તિરસ્કાર 

મહિમભટદ્દે કરેલો શખ્દવિચાર 

સહિમભટ્ટ અને આન'દવર્ધઃનને। વિરોધ 

સહિમભટ્તે! અનુમાન-વાદ 

૨સની અભિવ્યક્તિસ્વરૂપતા વિશે મહિમભટ્ટની 
સમાલેોચના 

સહિમભદે કરેલો *્વનિવાદનો તિરસ્કાર 

સહિમભટ્ટના મતનો સમાલોાચના 

વનિ અતે સ્ફ્રોટ 

આન'દવધેતે કરેલા ષ્વનિના વિભાગ 


૨૯૪ 


૧૮૮ 
૧૮૪ 
૧૯૦ 
૧૯૦ 
૧૯૬૦-૯૧ 
૧૯૬ 
૧૯૧ 
૧૯ 
૧૭૨ 
૧૯૭ 
૧૯૭ 
૧૯૪ 
૧૯૪ 
૧૯૫ 
૧૯૫૫-૯૬ 
૧ટ૭ 
૧૯૭૭-૯૯ 
જેક૦9 
«€ે૦૦--૦% 


ન્ે૦્નર્‌ન૦ટે 
૨૦૩-૦૫૫ 
૨૦૬-૦૦૮ 
૦૮-૦૯ 
૨૦૬૯-૧૦ 


૧૯૮ કાવ્યવિચાર 


લક્ષણા અને ખ્વનિ ૨૧૧ 
ક્તૃનિ ચારતા ૨૧૨ 
ચારતા અતે સહૃદયસવેલતા ૨૧૩ 
ચારતા અને ખ્વનિ વાકય ૨૧૩ 
રૂહ્લિક્ષણા ૨૧૩ 
પ્રયાજનલક્ષણુ। ૨૧૩-૧૪ 
જવનન વ્યાપાર અને અનુમાનને ભેદ ૨૧૫ 
અનુપ્રાસાદિથી વ્ય'જનાને મળતી મદદ ૨૧૬ 
જ્તતિના ભેદ ૨૧૬ 
ભાવ ધ્વનિ ૨૧૬ 
રસવદલ'કાર્‌ ૨૧૭ 
પ્રેયડઃ અલ'કાર ૨૧૮ 
ઉડવસ્વિ અલ'કાર ૨૧૮ 
સમાઠહિત અલ'કાર ૨૧૯ 
ગ્રેડના ઉદાહરથુ વિશે ભામહ ર૧૯ 
લટ્નાયકનું ભોગીકરણુ અને બ્વનન ર્‌્ર્‌૦ 
સખ્દવિન્યાસ અને કાવ્યત્વ ર૨૦ 
જ્વનિ અને ગુણુ ૨૨૧ 
રસ અતે અલ ફાર રરર 
કવિરચતાનું અલોકિકત્વ રરર 
અલકારનું અપ્રાધાન્ય ૨૨૭૩ 
યબ્દશ્રકિતમૂલક ધ્વનિ અને *ભેષાલ કાર ર૨૪ 
શ્લેષપ્રણાદિત ખ્વનિ ૨૨૫ 
અર્થ શકત્યુદ્ભવ ધ્વનિ ર૨૬ 


અસલટદ્ષ્યકંમ વ્ય'ગ્ય ૨૨૬ 


વિષયસચિ 


અથશ્રકત્યુદ્કવ ધ્વનિ અને તેના ખે પ્રકાર 
દીપકના ખ્તનિત્વતે પ્રતિષેધ 
ઉપમા ધ્વનિ 


ગ્રખ્દસંધટના અતે ગુણુ 
પદસધટના અતે ચુષ્ 


એચિલ અને ર્સપ્રતીતિ 
રસવિરેધતું અનોચિત્ય 

જૃત્તિ અતે રીતિ 

રસાદિ કાભ્યનાટકના ગુણુ નથી 
ગ્રખ્દ અતે રસતું પોવાપર્ય 


બ્ય'ગ્યાયેને વાચ્યાર્થ ન કહી શકાય 
લક્ષણા! અને બ્ય'જના 


અવિવક્ષિતવાચ્ય*્વનિ અતે લક્ષષાનું પાર્યકય 
સખ્દ અને વ્ય'ગ્યાર્યતો અવિનાભાવ સંખેધ 
વ્ય જકતાને અતુમાન ન ડહી ફ્ઞકાય 
ઓચિત્ય અને અનોચિત્ય 

ગે સંખ'ધે મહિમભટ્તે મત 
હ્રખ્દવ્યાપારજન્યતા અને અયેવ્યાપારજન્યતા 
૨સ દોષ 

મહિમભદ્ટે કરેલી આન'દવર્ધનતી સમાલેચના 
શ્રીશકુક અને મહિમભ્રટ 

ચુણીભૂત વ્ય ગ્ય 

મમ્મટભદે કરેલા બ્યગ્યના પ્રકારભેદ 
મમ્મટભરટ્ટે કરેલા *્વનિના વિભ્રાગ 

વિશ્વનાથે કરેલા વ્ય'ગ્યાર્થના ભેદ 

મમ્મટે કરેલી નેયાયિક અને મીમાંસકના મતતી 


ર્હ૯ઃ- 


ર્રેછ 
૨૨છ * 
ર્‌ર્‌છ ઃ 


૧૧૮૦-૩૦ 
૨૩૦--૩ને 


૨૩૨ 
૨૩૩-૩૪૪ 
૨૩૪ 
૨૦૫ 
૨૨૩૫-૩૬ 


૨૩૭ 
૨૩૮ 


ર૩૯- 
૨૩૯-૪૦ 
૨૪૦-૪૨ . 
૨૪૨ 
૨૪૨ 


૧૪૩ 
૨૪૪ 


૨૧૪૫-૪૬ 


૨૪૭ * 
૨૪૬૭-૪૮ 


૨૧૪૯-૫૭૩૭ 
૨૫૪ ' 
૨પ૪ 


સમાલેોચતા ર૨૫૫. 


-.8૯૦ ' કાબ્યવિચાર 


મમ્મટે કરેલી પ્રભાકર મતતી સમાલે।ચના ૨૫૬-૬૧૧ 
અભિહિતાન્વયવાદ અને અન્વિતાભિધાનવાદની સમ્મટે 
કરેલી સમાલેચના ૨૫૫-૬૧ 
બ્યગ્યાર્થને કેમ વાચ્યાથ' ન કહી શકાય ૨૬૧-૬૨ 
- વાખ્દના અય ર્સંખ'ધે યુરોપીય મતવાદની સાથે ભારતીય 
મતવાદની તુલના મ્દૃર્‌ 
: એ વિશે 1રાંવા્ર'તંક, ડિ! તી૦, 10181૫૭, 0છુતેલા0 
વગેરેના મતની આલ્લોચના ૨૬૨-૬૬૬ 
[રાવા ત્વા'તેંડ ની 21110501311) ૦ રિ1૦€1૦140 ૨૬૬ 
1રાંવાત્રાતંડ નો 100112110€10€-વાદ ર્દૃછ 
વૅરાંતાદ્ા'તૈડ-કૃત શબ્દાર્થ વ્યજન ૨૬૮ 


' અભિહિતાન્વયવાદ અને અન્વિતાભિધાનવાદ સંખ'ધે રાંલા તા'તેંડ ૨૬૯ 


હા 


રાંવત્રા'તંડના મતની સાથે વાકયસ્ફ્રોટનું મળતાપણું ૨૬૯-૭૧ 
1005ના ૪110111પ01૪છુ મતની સાથે વ્ય જનાતી તુલના ૨૭૧ 


રાવતા'તેકનો 4 દપતેટ-વાદ / ૨૪૨-૨૭૩ 
કવિની પ્રકાશભંગીની સ્વત'ત્રતા ર૭૩-૭૪ 
ચિત્રાત્મક કલ્પના ૨૭૪ 
કાબ્યમાં વાસનાત્મક વ્યાપાર ૨૭૫ 
1રાર્લદ્વતેડને મતે ફાબ્યકળામાં રસની ગોણુતા ર૭૫ 
. કાવ્યકલા સંબધે 1પપદ્રાતો મત ર૭૬ 
૦0)તપને ૨સવાદ ૨૭૭ 
ક્રાબ્યનું ખરું તાત્પર્ય શ્રામાં ? ૨૭૭-૭૯૪ 
પ્રકરણુ સાંતઝ્ું 
ર્ફ્રોટવાદ 


' સ્ફોટવાદ ૨૮૦-૮૪ 





શ્લોકસૃચિ 


ગલ્યુરતાઃ ઘરિતઃ જુરાસ્સમિરયઃ ૨૧૮ 
બાત્રવીત્‌ જળિવાશવન્ધનવિધિ; ૨૫૦ 


બરષરે ર્શનોત્વળ્ઠા ૨૫૨ 
ઝદ્દાથત્ર પરઝ્યઇત્યન્નિઃ પપ 
બનવરતનયનઝળળવતિપતત- ૨૩૦ 
અતુરામવતી સંધ્યા 2,૧૯૬,૨૩૪૫૭ 
ઇબનતૌસિત્યાસ્તે નાન્યત્‌ ૨૩૨ 
ભપર્યાટોસિતેડવપ્યર્થે ૭૫ 
અવિરજકરમાહજંપનેઃ ૨૧૯ 
થસિપા સાથના ચાન્યા ૧૧૦ 
જામ્યા રોતેડત્ર ૨૨૭ 
અયં વ રરતોત્કર્ષી ૨૧૭,૨૫૦ 
થયાચિતાર્‌ં નિ થેવટેવતધ્‌ૂ ૧૯૯ 
થંજારાણ્તુ શોમાચે ૧2૯ 
અહતશારાત્વહાર$ ૧૪૦ 
અહં વો મન્યુના ૩૩ 
ગાર સતાર વરિગુવિતરનમ્‌ ૬૮ 
મશ્યુતતરલ્યાં હ્સિ ૧૯૯ 
કાદો જેનેરરી યુરિ: દડ 
અર્‌ો શલારનેધળ્યત્‌ ૨૦૬ 
અર સમાં ચરિ નેષ્ેચનૂ ૧૯૫ 
થજ્મત્ય સંત્રતિ ૨૫૧ 


ભાહિરિગયક્ષોવિય્યક્‌ ૧૪૮” 
ટૂતિ સિ્મારિતાસ્તાસ્તાઃ ૨૦ 
દૂય રણ છક્મી$ ૨૪૪ 
ઝવયરચતરેળાશયવયત્‌ ૨૧૩. 
૩ષ્તિ ઘવિતા તાન્રઃ પ૪ 
જટ્ાટરળમેતેષામ્‌ ૧૭૮ 
ઝપજુર્યસ્તિ તં શતળ્‌ ૧૪૨ 
૩પફત નછુ તત્ર ૨૧૦ 
ઝપજોવચદ્ય માદાત્મ્યાત ૧૪૮ 


૩પોટરામે" વિદ્ઠોજ્તારવ્ત્‌ ૧૯૪ - 
ણ્કાસિતન્‌ શયને ૨૧૬ 
ળ્તઢ્‌ પ્રાહ લુરમિજીગુનત્‌ ૪૫ 
વં વાહિની રવજી 


૨૦૦,૨૨૬ 
બૌચિત્યદ્ય અમત્વાર્જારિળઃ ૧૪૦ 
૧યાલિ જાસિન્‌ ૧રસાપરધ# ૧૯૯ :- 
વર્‌ ટૂથ ટ્મ્ધોડષિ ૨૦૬ 
થાળારમવિ રે ૧૪૯ : 
વરોજવેજ્રિતટવત્‌ ૭૧ 
ય.વિશવરયવિતા મવાઃ જબર 
થવેરવાવિ વશમૃસિઃ ૧૪૯ : 
થાવ્યતામ્રયશપત્યા ૧૪૮ 
૧૪૬: 


થાય્યુ યશશેડથેશતે 


' રકણ 


: શાખ્યર્યાત્મા ઘ્યતિરિતિ થુષેઃ ૧૭૯ 


- જાય્યદ્યાઝમજવારેઃ ૧૪૦ 
' જાવ્યાન્યષિ ચરીતનિ ૨૧,૪૪ 
- છિચિટાત્રયસેટ્યાત જપ 
' જિ તાફ્મ્યતરોરિયમ્‌ ૮૩ 
* છૂમેજોતવટાચ્છસ$ ' કૃપૃપ 

જેવ ન ર: જાવ્યે ૧૭૮ 


' જતારેયદ્વિંગ પ્રગતિ ૬૭ 


- છાવાચે શશજક્ષળન્‌ ર૧૭ 
| ચૌરીયમિટ્મેતશુ પદ 
વકાસિષાલત્રલમાણનેવ ર્ર્ઢ 
સલુર્વ્ગાસિધાનેડષિ ૮૯ 
ચળાપાંમાં સટ ૨૨૩ 
' સિશલ્યામિનિવેફોન ૧૫૫ 
જતદ્થાસે ખ્રાન્તમ્‌ ૨૫૦ 
" દવસ સંપ્રતિ મર્વામિ ૨૪૯ 
' લરિટં વિદ્લરસ્યાધ્ય ૨૪૬ 
તમથેતવઇવન્તે ૨૩૧ 
' તરમસ્રનમાં છ્ુમિત ર૨૧ 
- લસ્થા વિનાવિ દારેળ ૨૨૪ 
- સસ્માશ્ાનયરેમ્યો ચ: ૧૯૮ 
ત્રેજોયયસ્યાય્ય ૩૩ 
' તાામશિિ વસિત ૨૧૦ 
ર્રાજાળકનસાણોજ- ૧૫૯ 
' જુઃલાર્તાનાં ત્રમાર્લાનાણુ 2૩,૧૪૭ 


કાબ્યવિચાર 


રશેજાસનયંસ્થિસે ૫૩ 


ટ્યં અત લંત્રલિ ૭ર 
ધર્માથજામમોજ્ઞેણુ ૧૪૬ 
ઘર્ઘ્ય ચશલ્યતાયુષ્યત્‌ ૩૪,૧૪૭ 


વ્યનિવ્રધાનં વા્ય છુ ૧૪૯ 
ન તઉસ્ઞાને ત તચિછિલ્વમ્‌ ૩૪ 


ન લત શકણો ન લદ્ાચ્યતુ ૧૪૭ 
તાના માવોપવંવન્નત્‌ ૨૩ 
નાનામિનય સંવયંધાન્‌ ૧૩૧ 
નિર્ટોવં શુળવત્‌ જાવ્યતૂ ૧૩૯ 
નિરંતર રલોન્ર[ર ૮૬ 
નિઃશેવરયુતનંરને ઘ્તનતટમૂ ૨૫૪ 
તેય વિરૌતિ મતી ૧૯૬ 
વટ્રાર્થે વાવચરસત પર્‌ 
વરતેછાનુજરળાત્‌ હ૭ 
પરશ્ય ન ઘરસ્ચેતિ ૧૫૧ 
વરિવર્ટતે વિસ્ાનમ્‌ ૧૪૮ 
પરિન્છાનં વીનલ્તનગઘન ૨૧૨ 
પ્રલીયતાનતા યત્ર ૮૨ 
વ્રતીચમાને વુતરન્ચર્‌વ ૧૮૩ 
પ્રરમચેરનુવાશ્યૅચે: ૪ 
પ્રમાતા તટ્સેરેન ૧૫૧ 
પ્રયોમટ્વતનાપન્સે ૧૨૮ 
બ્રયાંદ્લેડટું ત્વમવિ અ ૧૫૪ 
ત્રેચોર્રામત: જવ્ળળૂ ૨૧૯ 


ગ્લોક્સૂમિ 


ૃન્રી#ઃય રપ દ્િષાં ર્નરશ? ૨૧૮ 


ચહફ્િરન્તઃ૨રળચો? ૧૫૩ 
શ્રાફ્નાળાતિદ્રમત્ય3$ ૨૫૨ 
સમ ઘથ્તિછ વીડ્સથો ૨૪૫ 
અવતાં હેવતાનાં તુ ૩ 
સાવનામાવ્ય "્વોડવિ ૧૧૧ 
સાવામિનય-લથધ- ૧૨૬ 
ખ્રત પાતિક વિષ્રવ્ય? ૧૮૪ 


મ્રતિસરતિતજતટ્ટ્યલામ્‌ ૨૫૧ 
સમનાનિ દ્ષતાં જુતાનિં ૧૫૮ 


મળિઃ શાળોટ્ીટ: ૧૯૬ 
સથ્નાતિ વોરવરલમ્‌ ૨૫૩ 
માષુથી(ગઃ પ્રવારાહયાઃ ૫૦ 


માનિનીઅનવિઝોતનવાતાન્‌ દહ 
સાજાવારો રત્તથતિ યથા ૧૫૯ 


ચત્રાર્થઃ શજ્ટ્રો વા ૧૯૩ 
ચકાન્યથામવત્‌ ચર્વમ્‌ ૮૨ 
ચયવજનૂતનોછેલમ્‌ ૮૨ 
ચલાત્‌ જિમવિ વોમામ્યણ્‌ ૭૬ 
ચચાતદટ્દર્સાધીયઃ ૪૫ 
ચથેવ હશેને: વૂર્વેડ ર૮૩ 
ચશે પ્રરૃત્વેવ ૧છત્‌ કૃપૃપ 
ચદ્તન્નદ્તિ ત વદ્લુ જિંચન ૧૮૧ 
ચદ્દેરાવ્‌ %્રમુવંમિગાત્‌ ૧૪૮ 


ચઃ જાજિટ્યે: શચ્ટાનામૂ ૧૯૮ 


ચઃ શંયોમવિયોમામ્યાન્‌ 
ચા થ્યાપારવતો રલાન્‌ 
ચે (વશાંસિનો પરમા: 
ચો ચઃ શજી થિમતિ 
યોડથો ટૃટ્ચયવાર્‌ો 
રતવવ્‌ ૬ સત ₹૧૪: 
રતાયષિષણિત વાવ્યમ્‌ 
રસે લારશ્રમસ્વા₹ઃ 
છીળાવમળવત્રાળિ 
થજામિપેયરાન્ટો૨8$ 
વાવયવાયયાથવરતઃ 
વાગ્વેર્મ્ય્યત્રવાને૬ષિ 
વામાહિવેરતાત્‌ ચેતઃ 
વામંનયુલરામેળ 
વારયવાચજ્યોઃ શાર્ષ- 
વારયાવવોધનિષ્પતો 
વાનીરુંગોટ્રીન 
વિસિત્રા ચત્ર વવેસિઃ 
વિમાવેસટૃતઃ 
વિમતિવિષયો યઃ 
વિવિષૅમુ વર્‌ાર્યેકુ 
વિહ્મયથ્ચિસવિલ્તારો 
વીરાળાં રતે છુઝુવારળે 
વ્યઝ્યમાને તથા વાયચે 
વ્યાહ્યાયવ્યસિવ્ય્‌ 


૨૦૩ 


૪,૨ ૦૮ 


૧૩૬ 
૧૪૨ 
૨૩૦ 


૧૩૪,૧૮૨ 
૮૮,રેર્‌૦ 


હ્ય 
૧૪૪ 


૨૩૮,૨૪૩ 


૬૪ 
૧૭૮ 
૧૪૧ 
૧૭૩ 
૧૩૧ 
૧૪૭ 

૭પ 
ન૫૩ 

૮્ર્‌ 
૧૩૧ 
૨૪૭ 
૧૭૩ 
૧૭૩ 
૧૨૮ 
ર્ટ્ટે 
૨૧ 


સજળ 


સયાપારોડર્તિ મિમાપારે્‌ 
શરીરતાગ્રેળ નરેન્દ્ર સિષ્છન્‌ 
ણરીરં ગીવિલેનેથ 
શબ્દ્સોર્ષ્મેમસિવ્યયસે$ 
શન્ટાચેયોરદ્યિરા$ 

માગિ મૃષ્યતિ બુતનૂ 
શમારે સિત્રટમાશ્ચે 
જાપ્યારેથસનુત્‌ 

શ્રષ્રવ્ર નિતષગ્ગતિ 
સહ્ય મનોશ્તા રતા 
સથશોળુરિતનત્તદૂળ 
સન્નિયેટ્રવિસેષાછી 


૧૫૦ 
૮૩ 
૭૬ 


૧૪૨ 
૨૪૪ 
૨૨૧ 
૨૨૫ 
૧૮૭ 
૨૩૭૪ 

પજ 

૪૫ 


કાબ્યવિચાર* 


સ ચસ્યમાથઃ ૧જ૭ 
સુવર્ળપુષ્યાં જુથિવીમ્‌ ૧૯૫,૧૯૯,૨૩૯ 
શૈયાનુમિતિપસઞે ૨૪૭- 
સેવા સર્વત્ર યનોષ$ ૬૩,૮૯,૨૪૮ 
સંવેર્નાશ્ય ૨૧૧ 
શમાવઃ શરસાજૂતો ૮૨ 
હ્યર્થદ્રાતિરનેતેવ પપ 
સ્થારુ શાવ્યરશોસ્તિત્રત્‌ ૮૯,૧૪૬: 
દરશ્ઝુ જિંચિત્‌ વરિજીપ્યધેર્યેઃ 
૨૧૬,૨૫૨ 
છે છેછાઞઝિત-વોષખિલત્ય, ૭ 





આગામી પ્રકાશને 


સાલરના નાયટડે 
[ટરાલરનાં નાટકોને! અનુવાદ ] 
કો. ત્તિજુવનદાસ લુહાર 
તરિ. 
ગુજરાતની ગોારવગાથા 


1.11૦ ૯1૦ ૬112 પ૪તડ બપ ]તા'તૈલર્ડત 
[141૬ 1ને અનુવાદ] 
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ગુજરાતી સાહિત્ય પરિષદનાં 
પકાશને। 


ષન 


આારી બિત્તજવાબદાર કહાણી 
[યુરોપના પ્રવાસનાં સંસ્મરણ ] 
શરી. કનેયપ્લપ્લ સુનરા! 


ક્ર 
આદિ વચનેદ॥ અને બીન વ્યાખ્યાને 
[ભાગ ખીશ્ને ] 
શ્રી. કનેવાલાલ સુનશી 


શ 
પિરામીડની છાયામાં 
[મિસરના સાહિત્યની વાનગી] 
ક. ચત્રરા'કર૨ શુકલ 


કા 
અહેવાલ અને વ્યા"ખ્યાને। 
[ પરિષદના ૧૪ મા સંમેલનને। અહેવાલ ] 


૧૩ ના જ 
એતિહદસક સંશાધન 
ક ઇતિહાસને લગતા લેખે ] 
કદ કર શાજ્દી 
પાર્ષદ પ્રસુખાનાં ભાષણેુ। 
શાઇ 


અણહેવપ્લ અને વ્યપાખ્યપનેા 
[ પરિષદના ૧૩ મા સંમેલનને। અહેવાલ ] 


ભ 
હેમસારસ્તત સત્રને! અહે" 


શ 
ખર્પાપ્તરથાન : 


ભારતીય વિઘધાભવન 
૩૩-૩૫, , હારવે રોડ, શુંબઈ હ છ્ઠ 





